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ב"ה. 


ה ק ד מ ה 


אָנהױבס יאָר תשי"ט -- אין צװאַמענהאַנג מיט דעם דרײסיקיאָריקן 
חתונה יובל פון כ"ק אדמו"ר שליט"א -- איז די הנהלה פון צעירי אגודת חב"ד 
צוגעטראָטן צו די פאָרבאַרייטונגען אַרױסצוגעבן אין דרוק אַ זאַמלונג פון 
שמועסן -- שיחות קודש -- װאָס כ"ק אדמו"ר שליט'א האָט געזאָגט בי 
פאַרשידענע התועדות'ן -- שבת מברכים, יום טוב און אַנדערע חסידישע 
צוזאַמענקונפטן --- אין פאַרלויף פון די יאָרן תש"י ביו תשי"ט, 


אויף אַ התועדות חברים פון צעירי אגודת חב"ד, צוֹ דער דאָזיקער 
חתונה-יובל-געלעגנהייט, אין דאַן באַשלאָסן געװאָרן אָפּצודרוקן די אויבנדער" 
מאָנטע שיחות-זאַמלונג אויף אייגענע קאָסטן דורך גלייכער ביישטייערונג פון 
יעדן מיט-באַטײליקטן חבר. דער דאָזיקער באַשלוס -- צוזאַמען מיט אַ בקשה 
עס אָנצונעמען װי אַ מתנה פון צעירי אגודת חב"ד -- איז שריפטלעך איבכער" 
געגעבן געװאָרן צו כ"ק אדמו"ר שליט"א אין יום היובל -- י"ד כְסלו תשי"ט, 


וועלכע איז צו אונזער פרייד אָנגענומען געװאָרן לרצון, און מיר האָבן באַקומען 
הסכמתו וברכתו הקדושה, 


די דאָזיקע שיחות זיינען פריער דערשינען -- מימיאָגראַפירט -- אין 
פאַרלויף פון חג השבועות תשי"ח ביז חג השבועות תשי"ט -- אין איינצלנע 
וועכנטלעכע קונטרסים, לויט די סדרה פון יעדע וװאָך. אין דעם זעלבן סיסטעם 
זיינען די שיחות אויך אויסגעשטעלט געװאָרן אין דרוק. 


די אַלע שיחות דערשיינען דאָ לויט די פאַרצײיכענונגען -- /הנחות? -- 
פון פאַרלעסלעכע צוהערער -- ;חזרים? -- וי זיי האָבן עס געהערט פון 
רבי'ן שליט"א. הגם דער אינהאַלט פון די שיחות קודש אין דאָ ריכטיק 
איבערגעגעבן געװאָרן, איז עס אָבער מערסטנס, ניט קײין װערטערלעכע 
פאַרצייכענונג. דאָס מאַכט פאַרשטענדלעך װאָס אין געוויסע פּלעצער אַנטשפּרעכן 
ניט די שיחות דעם פיין געבויטן שפּראַך'סגנון און ניט דעם טיף קלאָרן 
צוזאַמענבונד פון ענינים, מיט װעלכע די ריד פון כ"ק אדמו"ר שליט"א 
צייכענען זיך אויס מינדלעך און שריפטלעך. 


8 *אה א 


צוליב פאַרשידענע אורזאַכן האָבן זיך די הכנות צום דרוק היפּש 
פאַרצויגן, אָבער בע"ה איז אונז ענדלעך געלונגען צו באַװעלטיקן אַלערלי 
שװועריקייטן, און מיט טיפער אינערלעכער פרייד פֿאַרצײיכענען מיר די דעף- 


עו ה ק ד מ ח 


שיינונג פון דאָזיקן ערשטן שיחות-באַנד -- װאָס אַנטהאַלט די שיחות אויף די 
חומשים בראשית, שמות און ויקרא. 


דער ערשטער ספר השיחות ערשיינט צום יום הבהיר י"א ניסן, דער 
זעכציקסטער יום הולדת פון כ"ק אדמו"ר שליט"א ד' יאריך ימיו ושנותיו 
בטובה ומתיקות וינהיג את כל ישראל בכלל ואת אנ"ש בפרט בהצלחה מרובה 
עד בוא משיח צדקנו בב"א, 


אונזער שטאַרקסטע האָפענונג להשם יתברך אַז אין דער נאָענטסטער 
צוקונפט װועלן דערשיינען אויך די איבעריקע טיילן פון ספר השיחות. 


8 אה 2 
פאַר דעם נוצן פון די לערנער-לייענער זיינען אויך צוגעגעבן געװאָרן 


אונטערן טעקסט די מראי מקומות צו די פאַרשידענע געבראַכטע ציטאַטן און 
אויך קורצע דערקלערונגס-באַמערקונגען, 


צעירי אנודת חב"ד חמרכזית 
ייא ניסן ה'תשכ"ב, ברוקלין, ג. י 
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מ פת ה 


211 
239 
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254 
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לקוטי שיחות 


נראשית 


פרשת בראשית 


א. עס איז באַװואוסט דער װאָרט 
װאָס די רביים -- נשיאי חב"ד --- האָבן 
געזאָגט:), אַז שבת בראשית איז גוגע 
צום גאַנצן יאָר, און אַװי װי מען 
שטעלט זיך אַװעק שבת בראשית, 
אַזױי פירט זיך א גאַנץ יאָר, 


אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק; 
פאַרװאָס עפּעס שבת בראשית דוקא? 
װאָס איז מיטן זמן פון מתן תורה, 
און װאָס איון בכלל מִיט די אַלע 
סדרות, װאָס די מצוות און ענינים 
וועלכע ווערן אין זיי דערמאָנט חזרץ 
זיך ניט איבער אין דער תורה א 
צווייטן מאָל, זיינען דאָך די סדרות 
אויך נוגע צום גאַנצן יאָר, איז װאָס 
איז דער אױיסנאַם, װאָס שבת פרא" 
שית דוקא איז נוגע צו דער הנהגה 
פון אַ גאַנץ יאָר? 


ב. דער ענין פון בראשית ברא אל" 
קים את השמים ואת הארץ -- אַז דער 
אויבערשטער האָט באַשאַפן די גאַנצע 
װועלט מאַין ואפס המוחלט) -- אין 
מכריח צו זאָגן ') אַז דער ענין הברי- 
אֶה גייט אָן שטענדיק, יעדע מיניט 
און יעדע רגע. 

ד. ה. אַז די נייעס װאָס האָט זיך 
אויפגעטאָן אין די ששת ימי בראשית, 
װאָס פריער איז געװען אֵין ואפט 
המוחלט, און עס איו געװאָרן א 
מציאות יש, װאָס דאָס אין דאָך א 
געװאַלדיקע נייעס, איז אָט דער אוים" 
טו גייט אויך אָן יעדע מינוט, שטעה" 
דיק איזן פאַראן א נייע התההוות. 


) ספר המאמרים ה'תשי"א דף 59 (בה' 
תורה של הבעש"ט) 

2) זלשון בויאה מורה על יש מאין. 
דמב"ן על התורה, ע"פ בראשית ברא, 
6 ע תנא ח"ב פ"ב. 





אַזױ דערקלערט ער אויך באריכות 
אין תניא *) אין דעם פּירוש פון פ9ּסוק 
לעולם ד' דברך נצב בשמים ) אַו 
באמת איז יעדער נברא מצד עצמו 
אויך איצט אֵין ואפט, און זיין גאַנצע 
פאַראַנענקײט אין נאָר צוליהם דעם 
ווייל דער אױבערשטער אין אים 
שטענדיק מהווה, איז במילא זיין גאַגֿ" 
צע מציאות -- ג"טלעכקייט, 


ג. דערמיט װעט מען פאַרשטין 
פאַרװאָס שבת בראשית איז נוגע צו אַ 
גאַנץ יאָר, ווייל געדענקען דעם , ברא" 
שית ברא* איז דער יסוד פון דער 
עבודה פון אַ גאַנץ יאָר. 

כעת עס װאַנדלט זיך בי אַ אידן 
וועגן מאַכן אויך זיין מאַטעריעלע בא" 
שעפטיקונג פאַר אַ כלי צו אלקות, 
און אים דוכט זיך, אַן צוליב דער 
וועלטלעכער נאַטירלעכער אָרדענונג 
איז דאָס אים שווער, אָדער גאָר אומ" 
מעגלעך, -- איז בשעת ער דערמאָנט 
זיך אַז /לעולם ה' דברך נצב בשמים" 
-- אַז באמת אי אינגאַנצן גיטאָ 
קיין װעלט, און דאָס װאָס זי אין 
פאַראַן, איז נאָר ווייל ,ויאמר אלקים 
יהי אור,, -- דערפאַר אין ויהי 
אור", און אַזױי אויך אין די איבעריקע 
עשרה מאַמרות איז עקודשא בריך הוא 
אסתכל באורייתא וברא עלמאָ?') -- 
דער אויבערשטער האָט אַריינגעקוקט 
אין תורה (אין די עשרה מאַמרות) 
און דערמיט באַשאַפן די װעפלט -- 
אין מצךד דעם אָפּלײג אַזן די גאַנצע 
עקזיסטענץ און פפאַראן" פון װעלט 
איז נאָר פון די עשרה מאֲמרות עזך- 


64 ח"ב פ"ג 
5 תהלים סִיט, פט, 
6 זחז"ב קטא, אי 


2 ל ק וט י 


תורה ), וייסט ער במילא, אַז די 
מציאות פון װעלט קען ניט זיין קיין 
שטער צו מצוות, װאָרום אין דער 
זזלבער תורה שטייט דאָך ;אָנכי ד' 
אלקיך" ') מיט אַלע תרי"ג מצות. 

בשעת עס װערט בי אים אָפּ- 
געלייגט אַז די מציאות פון װעלט 
איז תורה, איז אַפילו ווען ער גײט 
אין גאַס און ער איז אין מיטן פון 
זיינע געשעפטן, װעט ער אָגן א 
מאַמר רז"ל, אַ קאַפּיטל תהלים, אַ 
פּרק משניות אָדער אַ פּרק תניא. 
און מיט יעדער גוטער פּעולה װאָס 
ער טוט, װעגט ער אַריבער די גאַנצע 
װעלט לכף זכות ). ד. ה. אַז זיין 
הכרה און פאַרטיפונג אין אינערלעכן 
זין פון ,בראשית ברא אלקים" -- טוט 
אויף, אַז דאָס איז נוגע דעם גאַנצן 
,השמים והארץ וכל צבאם", ד, ה. 
דער גאַנצער בריאה, 


ד. די כוונה פון דעם װאָרט אַז שבת 
בראשית איז נוגע צו כל השנה *) 
מיינט, אַז דאָס איז נוגע צו אַלַע 
ענינים, סיי אין רוחניות און סיי אין 
גשמיות. 

דער וויסן און אָנערקענען, אַז לעו- 
לם ד' דברך נצב בשמים, איז נוגע 
ניט נאָר אין עבודה רוחנית, נאָר 
אויך אַז מען זאָל ניט האָבן קיין 
דאַגות פון גשמית'דיקע זאַכן. וייל 
דאָס װאָס אַ מענטש דאַגה'ט אױיף 
דעם װאָס עס פעלט אים אין בני, 
חיי ומזוני --- קינדער, לעבן און פּרנסה 
--- איז דאָס דערפאַר ווייל ער פאַר- 
געסט אויף אַ וילע אַז אַלץ קומט 


ז) תניא ח"ב ספ"א. 
8) שמות כ, ב. (דברים ה, () 
9) קידושין מ, ב. 
60שה מלי שינױי -- 
כל השנה, אַלע ענדערונגען. 


ענדערונג -- 


שי ח ות 


פון אויבערשטן, וי ער זאָגט אין 
תניא +=), 

בשעת אָבער ער װעט געדענקען 
שטענדיק אַז אַלץ קומט פון אוי- 
בערשטן -- װעט ער ניט דאגה'נען 
ווייל ער וייסט דאָך אַז /מאתו לֹא 
תצא הרעות"') (פון אים ית' קומט 
ניט קיין שלעכטס) נאָר בלויז טוב, 
איז בשעת דאָס װעט זיך ביי אים 
אָפּלײיגן, װעט ער זען אויך בעיני 
בשר וי דאָס איזן גוט אויך בטוב 
הנראה והנגלה, 
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ה. עס איז אַ מנהג ביי אידן אַז 
שבת בראשית פאַרקויפט מען /מצוות" 
-- עליות -- אויף אַ גאַנץ יאָר. 

דער ענין פון עליה לתורה איז וי 
דער רבי -- כ"ק מו"ח אדמו"ר -- 
האָט געזאָגט, אַז בשעת מען איז 
עולה לתורה, איזן מען עולה (מען 
שטייגט אַרֹויף) אין ;תחתיים שניים 
ושלישים" און נאָך העכער. דער 
טייטש דערפון איז, אַז דאָס אין אַן 
עליה אין נפש רוח ונשמה חיה 
ויחידה *), ביז אַז סוף כל סוף פאַר- 
בינדט זיך דער עצם הנשמה מיט 
עצמות אין סוף ב"ה (מיט דעם אי- 
בערשטן כביכול אַלײן. 


און דאָס איז אויך דער טעם, װאָס 
הגם ביים לערנען תורה שבעל פֹּה 
טאָר מען ניט מאַכן קיין ברכה אויב 
מען פאַרשטייט ניט *) -- אָבער בעת 
עלי' לתורה, מאַכט אַ ברכה אַפילן 


אַן עם הארץ דלא ידע מאי קאמר 


1 אנגה"ק סי יא. 

2 מפי עליון לא תצא הרעות (איכה 
ג, לח)), 

3 ב"ר פי"ד ט, 

4) מגי"א סוײס ג1. 





ל ק ז ט י 


(װאָס וייסט ניט װאָס ער אָגט) 
װאָרום אַפילו אויב דאָ למטה פאָף" 
שטייט ער ניט, איז אָבער אין דער 
עליה פון זיין נפש רוז נשמה חי" 
יחידה למעלה פאַרשטייט ער דאָך 
יאָ -- איז פון למעלה װערט עס 
נמשך למטה: ;מקרא -- תורה שבכתב 
- קורא וממשיך" = 

און אַזױ ווי װועלט איז פאַרבונדן 
מיט תורה,. װי עס שטײט קודשא 
בריך הוא אסתכל בארייתא וברא 
עלמא, דער אױבערשטער כביכול 
האָט אריינגעקוקט אין תורה און באַ- 
שאַפן די װעלט, אַזױי אויך װערט 
די תורה אָנגערופן ;דפתראות ופּנקס- 
אות" *=) (די פּלענער -- בלו-פּרינטס 
-- לויט וועלכע דער בוי-מייסטער 
בוט די געביידע) -- איז מצד דעם 
װאָס אַ איד איז עולה לתורה, װוערט 
עס נמשך אויך אין גשמיות. 


ו אַזױי װוי דאָס איז בנוגע די עליוח 
װאָס מען איז עולה לתורה שבתת, 
מאָנטיק און דאָנערשטיק, װאָס זי הת" 
חלה אויף דעם איז בשבת בראשית, 
אַזױ איז אויך בנוגע צו קביעות 
לימוד התורה: שבת בראשית קען 
מען אַרײנכאַפּן, נעמען אויף זיך אַ 
הוספה אין לערנען סיי אין נגלה און 
סיי אין חסידות. דאָס הייסט, אַז אוי" 
סער דעם װאָס יעדער איד האָט אויף 
זיך גענומען במשך דעם חודש תשרי 
אַ קביעות צו לערנען אויף א גאנץ 
יאָר, זאָל מען שבת בראשית נעמען 
אויף זיך נאָך אַ הוספה דערצו, אין 
אַ קביעות אויף יעדן טאָג, סיי אין 
לערנען נגלה, סיי אין לערנען חסי" 
דות, אין דעם לימוד החסידות דאַרף 





5) זע לקו"ת ויקרא ה, סע"ף. 
6 ביר פ"א, א. 


שי ח וז ת 5 


אויך אַרײנגײן אַ טייל פון דער סדרה 
פון דער װאָך -- אין עתורה אוף" 
און ,לקוטי תורה" -) 

דער אויבערשטער זאָל געבן אַו 
יעדער איינער זאָל מקבל זיין אויף 
זיך לויט זיין אמת'ער יכולת, וויפל 
ער קען טאַקע באמת, און לויט דעם 
שורש פון זיין נשמה, 

און די קבלה פון שבת בראשית 
װאָס ער נעמט איף זיך אַ הוספה 
אין לערנען תורה גיט אַ כוח אויף 
דורכצופירן דאָס בפּועל במשך דעם 
יאָר, אַז שפּעטער פאַרשפּאָרט מען א 
סך טרחה, און דוריך דעם װערט 
נמשך אויך אין גשמיות בבני הי 
ומזוני רויחי, 

מען האָט גערעדט די מעלה פון קי" 
צורים,. איז דער קיצור פון דאָס 
אױיבנגעזאָגטע : 

יעדער איינער זאָל נעמען אויף זיף 
אַ שיעור נוסף, סיי אין לימוד הנגלה 
סיי אין לימוד החסידות. 

38 3: אצ 

1 היינט איז שבת מברכים מרחשון, 
דער טעם פאַרװאָס מען רופט דעם 
חודש מריחשון -- וייל דאָס איז 
עונת גשמים (די צייט פון רעגן) *=), 
אין חסידות װערט דערקלערט דער 
חילוק צװוישן טל (טוי) און מטף 
(רעגן) *), אז מטר וענדט זיך אין 
דער עבודה פון די נבראים, מען 
דאַרף מתפּלל זיין אויף רעגן, אָבער 
טל איז אַן /אתערותא דלעילא" (דער" 
וועקונג פון אויבן), און טל לא מיע" 





7) תורה אור, לקוטי תורה -- דרושי 
חסידות פון אַלטן רביין בעל התניא ושו"ףי 
אויף די סדרות פון װאָך. 

*) עיין ערוך, ערך מרחשון. 

8 זע לקו"ת ד"ה האזינו השמים (טָגי 
א. ואילך), 


4 ל קו טי 


צר "*) (טל ווערט קיינמאָל ניט אָפּגץ- 
שטעלט), איז װיבאַלד אַז רעגן וװענדט 
זיך אין דער עבודה פון די נבראים 
איז עס דעריבער שוערער. 

דאָס איז דער חילוק צװישן זומער 
און ווינטער. זומער איז טל -- את" 
ערותא דלעילא -- און ווינטער איז 
מטר -- אתערותא דלתתא -- דער- 
פאַר איז ווינטער שװוערער. 

נאָך אַן אונטערשייד צװישן די 
זומערדיקע און די ווינטערדיקע טעג: 
זומער לייכט שטאַרק, ברוחניות, 
דער ;שמש ומגן הױי' אלקים"") 
דערפאַר שיינט אויך אין גשמיות די 
זון -- דערהויפּט אין תקופת תמוז -- 
אָבער ווינטער איז ניט אַזױ. דעמאָלט 
איז אַ זמן פון עבודה דורך אתערותא 


שי ה והת 


די עבודה -- עבודת ה' -- גרינגער 
וי ווינטער. 

דער שבת מברכים מרחשון גיט 
כוח אויף דעם חודש פון רעגן. דער 
שבת מברכים מרחשון איז דאָך נאָך 
אין חודש תשרי -- ועלכער איז 
;חודש השביעי המושבע בכל" =) (דער 
זיבעטער חודש -- רעכענענדיק פון 
ניסן -- וועלכער איז אָנגעזעטיקט מיט 
אַלץ) -- דערפאַר ווערט פון דאָרטן 
געגעבן אַ כוח אויף דער עבודה פון 
ווינטער, אַז כאָטש דאָס איז דאָך 
,אתערותא דלתתא" איז אָבער פאַראַן 
דערויף אַ אנתינת כוח". 

און בשעת מען פירט דורך די 
עבודה ווינטער, דעמאָלט װערט נמשך 
פון שבת מברכים מרחשון אויף אַ 


דלתתא, גאַנץ יאָר בגשמיות וברוחניות גם 
דער רבי -- כ"ק מו"ח אדמו"ר יחד, 
-- האָט אַמאָל געזאָגט אַז זומער איז (משיחת ש"פ בראשית תשט"ז) 


א. אין תורה אור פ' נח װערט 
דערקלערט, אַז דער מבול איז געווען 
ניט נאָר אַ שטראָף, נאָר אויך אַן 
ענין פון טהרה (רייניקונג), -- דער 
מבול האָט מטהר געװען די װעלט, 
וועלכע איז פאַרן מבול געװען אַן 
אומריינע. און דערפאַר איז דער מבול 
געווען 40 טעג -- אַנטקעגן די 40 
סאָה פון מקוה. דערפאַר װערט דער 
מבול אָנגערופן ;מי נח") -- נייחא 
דרוחא (נחת רוח))=. 





9) תענית ג, אי 
0 תהלים פד, יב. 
) ישע" נד, ט, 


2) תורה אור פי נח ד"ה מים רבים, 


דאָס זעלבע -- וערט דאָרט אין 
תורה אור אויספירלעך דערקלערט 
--- איז אויך בנוגע דאַגות און טרדות 
פון פּרנסה, וועלכע וערן אָנגערופן 
;מים רבים" (פיל װאַסערן), שווענקען 
זיי אַראָפּ ביים מענטשן די ענינים 
וועלכע דאַרפן ניט זיין, און פּועלץ 
דערמיט אויך אַ קנייחא דרוחא". 


ב. די דערקלערונג וועגן דער שייי 
כות צװישן דאגות פּרנסה, מבול אוך 
מקוה -- איז אַזױ: 


דער פּנימיות'דיקער ענין פון מקוה 


1) וק"ר כט, ח. 


ל ק ו טי 


איז ,ביטול", אַזױ װוי דער רמב"ם= 
שרייבט ,שיטבול בַּמי הדעת הטהוף" 
(ער זאָל זיך טובל זיין אין די װאַסערן 
פון ריינעם דעת). דעריבער דאַרף א 
מקוה האַלטן פערציק סאה, װאָס דאָס 
איז די מאָס ;שכל גופו עולה בהן"', 
ד, ה. װאָס זיי נעמען ארום דעם גאנצן 
מענטשלעכן קערפער, און ,טבילןף" 
איז די זעלכע אותיות וו" ;הביטל" , 
ד, ה. אַז דער ביטול װאָס ער גייט 
אַרױס פון זיין איך פּועל'ט אין אים 
אָן עלי' (דערהויבונג), אַז ער װוערט 
אַ כלי צו קדושה, 

דאָס איז אויךף די אמת'ע כונה 
װאָס מען גיט דעם מענטשן דאגות 
הפרנסה. כאָטש עס שטערט און צש" 
מישט אים צייטוייליק, װערט /עב 
אָבער דורך דעם צעבראַָכן יי זיף 
און גייט אַריס פון זיין אייגענעם 
איך --- און דורך דעם װערט ער א 
כלי צו קדושה, 

איז װיכאלד אַז די אמת'ש כוונח 
איז ניט אים צו באַשטראָפן ח"ו, נאָר 
בכדי אַראָפּצושװענקען און אָפּײניקן 
פון אים די גיט-גוטע זאַכן -- במילא 
פאַרשטייט זיך, אַז דאָס קען אָפּגעטאָן 
ווערן אויך אין איין מינוט -- אויף 
אין איין רגע װעס ער אַרױסנעמען 
די כוונה פּנימית דערפון און פועלץ 
ביי זיך דאָס װאָס דער ענין דארף 
אויפּטאָן -- אי ער שוין דערמיט 
אַלײן יוצא, און 7ס קען שױן בי 
אים ווערן דער ,נייחא" סיל אין גש" 
מיות סיי אין רוחניות, 


(משיחת ש"פ בראשית תשי"ג) 
* 6 


6 הלכות מקואות פרק יא הלכה יב 
(בשינוי לשון קצת) 

4 חגיגה יא, א, 

59) 2פרוף שוף כחבת המקו. 
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ד. די ,מים הזדונים" (בייזע וא" 
סערן) פון מבול װערן איינגעטײילט 
אין צוויי טיילן;. א. תחום רבה, ב. 
אַרובות השמים. אַזױי אויך ווערן די 
מענטשלעכע טירדות און שטערונגען 
איינגעטיילט אויף די זעלבע צר"י 
טיילן ; 

;תהום רבה" (אַ גרויסער אָפּגרוגט) 
מיינט די טרדות פון גשמיות'דיקע, 
נידעריקע ענינים, טרדות הפּרנסה א. 
אַ, וו, ;אַרובות השמים" מיינט טרדות 
וועלכע קומען פון רוחניות'דיקע, הו" 
כע שנינים, אַזױ װוי עסקנות ציבורית 
וכדומה, וועלכע שטערן אָבער דעם 
מענטשן צו לערנען און מקיים זיין 
מצוות, 

אמת טאַקע, מען דאַרף טאָן אין 
עטקנות ציבורית, אָבער דאָס דאַרף 
ניט שטערן צו לערנען תורה און 
מקיים זיין מצוות. װאָרום דער ענין 
פון מצוות איז, אַז דורך זיי װוערט 
עואתם הדבקים בד' אלקיכם חיים 
כולכם חיום"') --- זיי פאַרבינדן דעם 
מענטשן וועלכער איז מקיים די מצות 
מיט דעם אױבערשטן), און דורך 
דעם װערט נמשך צו אים גיטלעכע 
חיות. אָבער אויב עס פעלט אין דעם 
--- איז װאָס איז דער אויפטו פון זיין 
פאַרנעמען זיך אין די אַלע זאַכן 
בשעת ער טוט ניט דאָס װאָס עס 
שטייט אין שולחן ערוך. 

דאָס װאָס ער טענה'ט, אַז ער אין 
;אַרנומען מיט קארובות השמים? -- 
נייט רוחניות'דיקע עניגים -- אין אַ 
סעות. די דאָזיקע טענה קומט נגִיט 


סיר ימי רתיה :280 


6) דברים ד, , 
) תניא פרק כג, זע דאָרט פרס =י 
לקוטי תורה בחוקיתי כה, { ובמש ר 


מכתב כ"ק אדמו"ר (מוהרי"צ) ג"ט 
געררוקט אין התמים חוברת | 9' כה. 


6 ל ק וטי 


פון נפש האלקית נאָר פון נפש הבה- 
מית. די בעסטע ראי' אויף דעם איז, 
אַז װיבאַלד אַז דאָס איז אַ שטער צו 
לימוד התורה און קיום המצוות לויטן 
דין פון שולחן ערוך -- איז דאָס 
זיכער אַן ענין װאָס איז היפּך פון 
קדושה, 

און װיבאַלד אַז עס איז היפּך פון 
קדושה, איז כאָטש ער איז דאָך דער" 
ווייל פאַרנומען מיט ;ארובות הש- 
מים", אָבער סוף כל סוף גייט ער 
ר"ל נידעריקער און נידעריקער, ביז 
אַז פון ?ארובות השמים" ווערט גתהום 
רבה", 


ה. די עצה צו די מי המבול (די 
װאַסערן פון מבול), --- סיי פון תהום 
רבה און סיי פון ארובות השמים -- 
איז ;בוא אל התיבה") (קום אַריין 
אין דער תיבה), ;תיבה" -- טייטשט 
דער בעל שם טוב -- מינט די 
תיבות (ווערטער) פון תורה און תפי" 
לה. אַריינקומען אין ,תיבה" מיינט, 
אַז מען דאַרף אַרײינגײן אין די אותיות 
פון תורה און תפילה -- זיין אַרומ- 
גערינגלט פון זיי, װאָס דעמאָלט איז 
זיכער אַז קיין זאַך װעט אים נישט 
פאַרפלייצן, און דער ;נח איש צדיק" 
מיט זיינע בני בית וועלן בלייבן גאַנץ, 


דערפאַר איז דער סדר היום, אַז 
באַלד װוי מען שטייט אויף פון שלאָף, 
איידער מען גייט נאָך אַריין אין וועלט 
--- אין די ;מים הזדונים? -- זאָגט 
מען די ערשטע זאַך ;מודה אני לפניך 
כו' שהחזרת בי נשמתי"). ער איז 
מודה אַז דאָס לעבן פון זיין נשמה 


8) תורה אור ט, א. 
9) סדר היום. שולחן עױוך אדמו"ר הזקן 
מה"ת, סימן א סעיף וי 
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איז נאָר פון דעם אויבערשטןן. דער" 
נאָך זאָגט ער ברכות השחר און דאַנקט 
דעם אויבערשטן אויף יעדן פּרט באַ- 
זונדער: מלביש ערומים א. אַ. װי 
כאָטש ער האָט דאָך אין פלוג װאָס 
אָנצוטאָן, איז װאָס מיינט די ברכה 
מלביש ערומים -- און אַזױ אויך 
די איבעריקע ברכות ? 

נאָר ווייל איזהו' חכם הרואה את 
הנולד"), װער איז אַ חכם? דער 
װאָס זעט וי אַלץ ווערט נולד (באַשאַפן) 
יעדער רגע מאַין ליש'), -- ער 
ווייסט אַז איטלעכע רגע װערט דער 
,יש" נתהווה פון אלקות. 

אַזױ װי עס שטייט אין זוהר *), אַז 
רב ייסא סבא פלעגט מתפלל זיין אַז 
דער אויבערשטער זאָל אים געבן זיין 
שפּייז. ד. ה, אַז אַפילו בשעת דער 
עסן איז געווען אָנגעגרײט פאַר אים, 
פלעגט ער ניט עסן ביז ער פלעגט 
מתפּלל זיין די תפילה. איז אין פלוג 
קען מען פרעגן: װאָס איז שייך מת- 
פַּלל צו זיין אַז דער אויבערשטער 
זאָל אים צושיקן שפּיז, ווען ער האָט 
שוין דעם עסן אָנגעגרייט פאַר אים? 

נאָר דער ענין איז, אַז יעדער באַ" 
שעפעניש מצד זיך אַליין ווערט שטענ- 
דיק אֵין ואפס אַזױ װי ער איז געװען 
פאַר זיין באַשאַפונג, און דאָס װאָס 
ער איז דאָך פאַראַן, איז דאָס נאָר 
צוליב דעם װאָס דער אויבערשטער 
מיט זיין גוטסקייט באַנייט אים שטענ- 
דיק, װי עס שטייט: המחדש בטובו 
בכל יום תמיד מעשה בראשית. דע" 
ריבער איז שייך מתפּלל צו זיין אויך 


0) תמיד לב, א. 

1תניא פרק מג. לקוטי תורה גשא 
כו,. ד. 

2 זהר חלק אי קצט, ב. זהר חלק ב' 
סב, ב. 





ל קו טי 


דאַן ווען דער עסן ליגט שוין אויפן 
טיש, און אַזױי אויך ביי אַנדערע 
הצטרכותץ. וייל די שפּײין װועלכע 
איז געווען מיט אַ מינוט פריער -- 
איז דאָך מצד עצמו שון געװאָרן 
אֵין ואפס, -- דאַרף ער דעריבער 
מתפּלל זיין צום אויבערשטן ער זאָל 
דאָס באַנײיען כדי ער זאָל האָבן װאָס 
ער דאַרף, 

בשעת ער האָט די הקדמה פון 
תפילה, ווייסט ער אַז מצד זיך אַלין 
האָט דער גשמי קיין קיום גיט, און 
נאָר דער ויבערשטער דאַרף אים 
שטענדיק באַנייען, און אז די גאַנצע 
מציאות פון װעלט איז בליו פּדי 
אויסצופירן דעם אויבערשטנט כוונה 
פון ,ולכבודי בראתיו" וגוי =) -- דע" 
מאָלט קען ער אַרײנגיין אין די עב" 
ינים פון עולם הוה און האָט גיט 
װאָס מורא צו האָבן פאַר די ;מים 
הזדוגים". 

איידער ער דאוונט, איז ביי אים 
אָפּגעלייגט אַז װעלט איז אן עיקר *=), 
עס איז ח"ו אַ מציאות פאַר זיך, דע- 
מאָלט אין ביי אים גאַנץ פשוט אַז 
דאָס װאָס מען מעג, מעג מען אװדאי 
טאָן, און דאָס װאָס מען וייסט גיט 
זיכער אַז מען טאָר גיט -- מעג מען 
אויך, ווארום מען דאַרף דאָך שטעלן 
יעדע זאַך אויף איר חזקה, און די 
חזקה איז -- ועלט. 

בשעת אָבער דער אָפּלײג איז, אַז 
באמת איז גיטאָ קיין מציאות, עס 
איז פאַראַן נאָר דער אויבערשטער 
און ער איז מחדש די װעלט פון אֵין 
ואפס המוחלט צוליב דער "הנה פון 
נתאוה הקב"ה להיות; לה יתברך 


3) ישעי' מג, ז. אבות סוף פרק . 
4) לקוטי תורה פנחס {ט, די 
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דירה בתחתונים *) (דער אויבערשטער 
האָט באַשאַפן די װעלט וייל ער 
האָט געװאָלט האָבן אַ דירח, כביכול, 
דאַ למטה) -- דעמאָלט אין דאָף 
,מציאות? נאָר דאָס װאָס עס ברענגט 
צוו דער דאָזיקער כונה, דערפאר 
כרענגט דאָס צן אַן אומגעקערטן 
אויספיר : דאָס װאָס מען טאָךר ניט 
--- און במילא אין װידערשפּרוך צו 
דער דאָזיקער כוונה -- טאָר מען 
ניט, און ניט בלויז דברים האַסורים, 
נאָר אַפּילו מותרות (אומנויטיקע זאַכן, 
טאָר מען אויך גיט, איז בשעת דער 
יצר הרע קומט צו גיין מיט אַ טענה 
און זאָגט אַז דאָס דאַרף מען, ענט" 
טערט מען אים: ברענג א ראי" ! 
װאָרום די חזקה איז דאָך אַז עס איו 
פאַראַן בלויז אלקות, ממילא איז דאָך 
;המוציא מחבירו שלי הרא""") 
(דער וועלכער ויל עפּעס אַרױסבאַ" 
קומען פונעם צווייטן מוז ער ברענגען 
די ראי' אַז ער איז גערעכט) 


און לויט דעם חסידישן װאָרט: 
;װאָס מען טאָר ניט -- טאָר מען 
ניט, און װאָס מען מעג -- דאַרף 
מען גיט" 


און דאָס אין דער עגין פון קבא 
אל התיבה" -- אַרײנגיין אין די 
;תיבות? פון תורה און תפילה -- 
זיין שטענדיק אַרומגערינגלט פון זיי, 
און בשעת ביי אים ווערט אָפּגעלײגט 
אַז דער עיקר מציאות איז תורה 
און תפילה און אַלע אַנדערע אַכן 
זיינען נאָר צוליב דעם, דעמאָלט אין 
כאָטש אַפילו ער איז זיךף עוסק אין 
גשמיות וכו' וייל מען דאַרף דאָךף 


5) תנחומא גנשא, טז, (בשיגוי לשון קצת). 
6) ב"ק מו, ב, 


8 לק ו טי 
האָבן אַ געזונטן גוף, וװערט דאָס 
זעלבסט אַן עבודה, אָדער אַן ענין צו- 
ליב עבודה, 


די איינציקע עצה וי אַזױ פּטור 
צו וערן פון די מבול:װאַסערן,. סיי 
פון תהום רבה סיי פון ארובות הש- 
מים איז-- בא אל התיבה. דעמאָלט 
האָט ער ניט קיין שייכות צו קיין 
זאַך װאָס איז ניט קיין ענין פון 
קדושה, און אַלע זיינע ענינים און 
באַדערפענישן וװוערן ביי אים אויס- 
געשטעלט אין אַן אופן פון ;בכל 
דרכיך דעהו" =), 


* 8 8 


ו, מיינט דאָס אָבער ניט, אַז ער 
דאַרף בלויז זיך איינשליסן אין דער 
תיבה -- תיבות התורה והתפלה -- 
און װאָס עס טוט זיך מיט אַ צוייטן 
װעט אים אין גאַנצן ניט אינטערעסירן 
-- טענה'נדיק ,אני את נפשי הצלתי" 
(זיך אַלײן האָב איך געראַטעװעט) 


אויף דעם זאָגט אונז די תורה: 
בא אל התיבה אתה ובניך ואשתך 
ונשי בניך. ניט נאָר דו אַלײן, נאָר 
אויך דיינע בני בית, און אויך ,בניך 
-- אלו התלמידים? *), און אין ענד- 
ציל מיינט דאָס -- אַלע אידן, װאָס 
דאָס גייט אַריין אין דעם כלל 
פון אשתך אָדער פון בניך, װאָרום 
אשה איז דער ענין פון מקבל *=), 
און יעדער איד איז דאָך בבחינת 
מקבל װאָס איין איד איז מקבל פון 
צווייטן, װאָרום אַלע אידן זיינען א 


7) משלי ג, וי 

8) ספרי אויפן פּסוק ושננתם לבניך. 

*) ביאורי הזהר פ' נח על מאמר הוהר 
ונהר יוצא מעדן. 


שי ה והת 


קומה אחת שלימה = (איין גאַנצע גע" 
שטאַלט), 1 

דאַרפסטו זיי אַלעמען אַרײננעמען 
אין דער תיבה, ד. ה. דו דאַרפסט 
ווירקן און משפּיע זיין אויף אַלע 
אידן אַז זיי זאָלן אַרײנגײין אין די 
תיבות פון תורה און תפלה, 

אפילו פאַר מתן תורה -- װאָס מען 
האָט געקענט האָבן אַ טעות און מיי" 
נען : װאָס גייט מיר אָן פאַר אַ צווייטן 
-- אני אֹת נפשי הצלתי -- איז 
אפילו דעמאָלט, האָט דער אוױיבער- 
שטער געזאָגט נח'ן ;בא אתה וגה" 
ואשתך וגו" -- און בפרט נאָך 
מתן תורה, נאָך דער ערבות פון ער- 
בות מואב, װאָס כל ישראל ערבים 
זה בזה *), קען מען אַװדאי ניט יוצא 
זיין מיט זיך אַליין, דער מצב פון 
צווייטן אידן דאַרף אָנרירן מיט אַן 
אמת און אין אַ פּנימיות. 

וי פריער דערמאָנט, זיינען אַלע 
אידן אַ קומה אחת, און אַזױ וי אין 
מענטשלעכן קערפּער איז דער געזונט 
פון איין אבר פאַרבונדן מיט דעם 
געזונט פון דעם צוייטן אבר, אַזױ 
איז אויך אין דער קומה שלמה פון 
כנסת ישראל, 

דער גייסטיקער געזונט פון איין 
אידן רירט אָן דעם צוייטן אידן 
במילא -- בשעת ער טוט ניט מיט 
יענעם, פעלט עס במילא אויך אין 
אים אַלין, 


ז. דאָס װאָס מען זאָגט, אַז מען 
דאַרף פּועל'ץ אויך אויף אַנדערע אידן, 
און בפרט אויף די בני בית -- דאַרף 


9) לקוטי תורה ריש פ' נצבים. ובכמה 
מ' זומות, 
0 שבועות לט, א. 
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מען דאָס טאָן ניט גלאַט פון יוצא 
וועגן, נאָר מען דאַרף סאַקע זין 
אַרײנגעטאָן אין דעם. 

וי דער באַואוסטער װאָרט פון 
כ"ק אדמו"ר (מוהרש"ב) נ"ע'): אָט 
אַזױ וי לייגן תפילין יעדן טאָג אין 
אַ מצוה דאורייתא אויף יעדן אידן 
אָן אונטערשייד צי אַ גדול בתו"ה 
צי אַ פּשוט'ער מענטש, אַזֹױ איז 
אויך א חוב גמור אויף יעדן אידן 
טראַכטן יעדן טאָג, לכל הפחות א 
האַלנע שעה, װעגן דעם חיבוך פון 
קינדער, און טאָן אַלץ װאָס ער איז 
בכוח און אַפילן איבער די כוחות, 
צו פּועל'ן ביי די קינדער אַז זיי זאָלן 
גיין אין דעם דרך װאָס מען דערציט 
זיי, 
אין פלוג -- פאַרװאָס האָט דער 
רבי נ"ע דערמאַנט די מצוה פון 
תפילין דוקא? עס זיינען דאָך פֿאַראַן 
נאָך אַנדערע מצוות ? -- נאָר איינער 
פון די רמזים אין דעם איז, וויל 
די מצוה פון תפילין אין ניט נאָר 
אַ מצוה מעשית, נאָר איר פּנימיות'- 
דיקער ענין אין: שעבוד הלב והמות 
(אונטערטעניקן די האַרץ און דעם 
מוח), אַװױ וי עס שטייט אין שלחן 
ערוך **) און אין תניא =), אַוױי דאַרף 
עס אויך זיין אין זיין ווירקונג אויף 
די בני בית : מען דאַרף עס טאָן גיט 
בלויז אין אַן אופן פון יוצא-וועגן, נאָר 
מען זאָל אין דעם אַרײנלײיגן די קאָפּ 
און דאָס האַרץ, 

און בשעת ער באַנוגנט זיך ניט 
מיט זיך אַלײן, נאָר ער טוט -- און 
ניט סתם געטאָן נאָר מיט שיעבוד 


1) היום יום -- כ"ב טבת תש"ג, 

2) אדמו"ר הזקן, אורח חיים סימן כה, 
סעיף יא, 

3) פרק מא, 
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--- אויף צו ראַטעװען נאָך א אידן 
פון די מים הזידונים פון מבול און 
אַרײינכרענגען אים אין תיבה -- דע" 
מאָלט קען ער זיין זיכער אויך מיט 
זיך אַלײן, אַז ער װעט בלייבן גאַנץ, 

ח. די דערקלערונג אויף דעם איז: 

אויף יעדער זאַך דאַרף מען האָבן 
אַ סיוע (הילף) מלמעלה. דערפאַר איו 
נאָכדעם װי גח איז שוין אַריין אין 
דער תיבה האָט מען ערשט באַדאַרפט 
האָבן דעם ויסגור ד' בעדו -- אַ 
סיוע מלמעלה, 

אויב מען זאָל אַרײנגיין אין דער 
תיבה -- תיבות התורה והתפלה -- 
מיט דעם אייגענעם כּוח, קען זין 
אַז עס זאָל אינגאַנצן גיט זיין הי 
עס באַדארף צו זיין 

אַזױי װי דער מאמר רז"ל: שלא 
ברכו בתורה תחילה'), װאָס דער 
מיין דערפון איז, װאָס אין דער בף" 
כת התורה זאָגט מען ;אשר כפו' ונתן 
לנו את תורתו" און מען פאַרענדיקט 
עותן התורה?' -- װאָס נותן אין 
לשון הוה (קעגטוארט) -- 1, ה. 
ער וייסט אַז די תורה באַקומט ער 
פון דעם אױבערשטן; אָבער שלא 
ברכו בתורה תחילה, מיינט, אַז לער" 
נעגדיק תורה האָט מען פאַרגעטן ח"ו 
אויף דעם נותן התורה, 

אַזוי אויך אין תפלה: קען זין 
אַז מען זאָל דאַוונען, אָבער דער דאַוו" 
נען זאָל ניט נרגש װערן ביי אים, 
און עס זאָל ניט פּועל'ן אויף זיינע 
אַלטעגלעכע ענינים אַז זיי זאָלן זיין 
װי עס דאַרף צו זין 

װאָס דאָס איז דער עיקר כונה 
פון בא אל חתיבה -- ניט צו פֿאַף" 
בלייבן אין דער תיבה, נאָר אַרויס" 


4) נדרים פא, א, 
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גיין דערנאָך אין װעלט און מאַכן 
וועלט פאַר אַ דירה צום אויבערשטן 

אָבער כדי דער דאַוװנען זאָל פּו- 
על'ן אויפן גאַנצן טאָג, דאַרף דער 
דאַװונען זיין אויף אַזאַ אופן, אַז בשעת 
דעם דאַװונען ווייס ער גאָר ניט פון 
דער מציאות פון ועלט, ער איז 
דעמאָלט אױסגעטאָן אינגאַנצן פון 
וועלט, ער ווייס נאָר ג-טלעכקייט, און 
שפּעטער, נאָכן דאַװנען, ווען ער קומט 
אין וועלט איז -- אַזױ וי ביי נחץ 
-- עולם חדש ראה, ער האָט דערזען 
אַ נייע וועלט, 


אַזױי וי מען דערציילט אויף דעם 
בעל שם טוב**)), אַז פאַרן דאַװונען 
פלעגט ער זיך אַרײנטראַכטן אב 
נאָכן דאַװנען װעט עֶר בלייבן לעבן 
אין זיין גוף,. ער איז ניט געווען זיכער 
אין דעם, מצד דעם ;כלות הנפש" 
װאָס ער פלעגט האָבן ביים דאַװנען 


און בכדי אַז תורה און תפלה זאָלן 
זיין װוי עס דאַרף צו זיין, דאַרף מען 
האָבן דעם /עויסגר ד' בעדו", דעם 
עזר וסיוע מלמעלה, 


און כדי צו באַקומען די דאָזיקע 
הילף מלמעלה, איז דאָס דורך דעם 
אָפּגעבן זיך מיט אַ צוויטן אידן 
דעמאָלט איז וי די רז"ל אָגן =) 
אויף דעם פּסוק מאיר עיני שניהם 
ד') -- אַז אױיך יי אים װערט 
ליכטיק -- און דאַן איז דער ;בא 
אל התיבה" וי עס דאַרף צו זיין 


ט. נאָך מער געפינען מיר, אַז דער 
אויבערשטער האָס געזאָגט צו נח'ןן, 


*5) זע צוואת הריב"ש אין אָנפאַנג. 
5) תמורה טז, א. 
6) משלי כט, יגי 


שי ח והת 


ער זאָל אַרײננעמען אין דער תיבה 
אַלע וועלט-ענינים וועלכע קענען פאַר- 
לאָרן גיין --- מכל החי וגו', 


די הוראה (אָנווייזונג) דערפון צו 
יעדן אידן אין; 


אַלץ װאָס עס איז פאַראַן אין וועלט 
װאָס ער ווייסט אַז אָן זיין באַמיאונג 
װועט דאָס חרוב און פאַרלאָרן וערן 
--- ליגט אויף אים אַ פליכט אַריינ- 
צונעמען דאָס אין זיין תיבה, כדי 
צו ראַטעװען און דערהויבן דאָס צו 
גיטלעכקייט. אויב ער מיינט אַז דאָס 
האָט ניט קיין שייכות צו אים -- 
איז דאָס קעגן דעם יסוד פון השגחה 
פּרטית: אַז װיבאַלד דער אױיבער. 
שטער האָט אַזױ געפירט אַז ער ווייס 
פון דער מציאות, אַז אַזאַ זאַך איז 
פאַראַן, און אַז אָן זיין באַמיאונג 
װועט דאָס חרוב און פאַרלאָרן ווערן 
-- איז דאָס זיכער צוליב דעם, כדי 
ער זאָל דאָס מקרב און מעלה זי 


און דעמאָלט באַקומט ער די הילף 
און סיוע מלמעלה אויפן ;בא אל 
התיבה? ביז עס װעט ביי אים וערן 
;ואל אמה תכלנה מלמעלה", אמה 
איז ראשי תיבות -- אלקינו מלך 
העולם, דורך אלקינו (ג-ט פון אידן) 
ווערט -- מלך העולם "); תכלנה מל- 
מעלה --- אויך די כלים (אויף פּר- 
נסה) גיט מען אים מלמעלה), על 
דרך ;והוא יכלכלך"?) -- ביז ;את 
קשתי נתתי בענן" מוקש לי=) -- 
דער קשת (רעגנבויגן) איז, כביכול, 
צוגעגליכן צום אויבערשטן -- אַז ער 


7) לקוטי תורה מסעי צא, די 
8) ד"ה צהר תעשה תרצ"א, 
29) תהלים נה, כגי 

0) בראשית רבה פרק לה, גי 
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מאַכט די גאַנצע וועלט פאַר א דירה 
צו עצמותו יתברך. 
(משיחת ש"פ בראשית תשי"ז) 


= 8 8 


י עס אין פאַראַן אַ רשימה (אַ 
תורה-פאַרצייכענונג) פון כ"ק אדמו"ר 
הצמח צדק, וועלכע היבט זיך אָן: 
אמר ר' עקיבא אשריכם ישראל לִפַני 
מי אתם מטהרים ומי מטהר אתכם = 
די צייט פון דער רשימה איז פון די 
חדשים אלול און תשרי, די שייכות 
פון ,אמר ר' עקיבא וכוי'? צו דעם 
דאָזיקן זמן איז פאַרשטאַנדיק, װאָרום 
עס רעדט זיך דאָך ועגן דער עבודה 
פון תשובה. דערפאַר אויך אין די 
משנה אמר ר' עקיבא אַרײינגעשטעלט 
געװאָרן צום סוף פון מסכת יומא, 
וואו עס װערט באַהאַנדלט די עבודה 
פון יום כיפור. 

עס איז אויך דאָ אַ מאמר חסידות 
מיט דעם זעלבן אָנהוֹיב (אמר 9' 
עקיבא) פון שבת פרשת נח תרס"ז 
מיט פופציק יאָר צוריק,. װיבאַלף 
אַז דאָס אין געזאָגט געװאָרן אין 
פרשת נח איז אַ סימן אַו דאָס האָט 
אַ שייכות צו דער פרשה. קען מען 
זאָגן בפּשטות, לויט װי עס װערט 
דערקלערט אין תורה אור, אַז דער 
מכול איז געװען על דרךף הי די 
װאַסער פון מקוה וועלכע זיינען מטהר 
(זע אויבן סעיף א). 


יא. אין תשובה זייגען פאַראַן צויי 
ענינים: א. פשוס -- תשובה טאָן 
אויף זיגד. 3. דער פנימיות'דיקער 
ענין פון תשובה ) -- /והרוח תשוב 


1 יומא פה, ב, 
2) זוע לקוטי תורה ריש פ' האזינו עב, 
בי 
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אל האלקים אשר נתנה"=), אין עבו" 
דת השם איז דאָס די מדריגה פון 
דעותא דלבא (טיפער האַרץ באַגער) 
װאָס איז למעלה מטעם ודעת (הע" 
כער פון שכל) 

װאָס דאָס איז אױך דער דיוק 
פון דעם דאָפּלטן לשון: עלפני מי 
אתט מטהרים" און --- ,מי מטהר את" 
כם". די ערשטע -- לפני מי אתם 
מטהרים --- איז די תשובה מלמטה 
למעלה -- די תשובה אױף זינד, 
די צווייטע -- מי מטהר אתכם -- 
איז די תשובה מלמעלה למטה -- 
והרוח תשוב אל האלקים אשר נתנה, 

קען מען זאָגן, אַז די צוויי ענינים 
פון תשובה זיינען מרומז אויך אין 
פרשת נז - װי עס איז באַװאוסט 
דער פּירוש פון בעל שם טוה אױיפן 
פסוק בא אל התיבה -- מען אאָל 
אַרײינגײין אין די אותיות פון תורה 
און תפלה, װאָס די דאָזיקע אהי 
ענינים -- תורה און תפלה -- זיינען 
מלמעלה למטה (תורה) און מלמטה 
למעלה (תפלה). אותיות פון תורה 
זיינען אין דער בחינה פון אבנים 
װאָס זיינען געמאַכט בידי שמים, או" 
תיות פון תפלה זיינען צוגעגליכן צִו 
לבנים (ציגל), װאָס דאָס זיינען אב" 
נים שבידי אדם) 


יב, דער ענין פון רעותא דליבא 
און מסירת נפש װאָס איז העכער 
פון טעם ודעת, איז פאַראַן אין פאַף" 
שידענע אופנים -- הויכע און בי" 
דעריקע. 

מסירת נפש מיינט מסירת הרצון =) 


3) קהלת יב, 1 

64)ע תרה אור פי 
ואילך, 

5) תורה אור פ' מקץ לה בי 


משפטים עו די 


19 לק ו טי 


--- איבערגעבן דעם אייגענעם וילן 
און װי די גמרא זאָנט -- מה לי 
קטלא כולה מה לי קטלא פּלגא *) 
איז מיט יעדער ביג װאָס אַ איד 
בויגט זיך צוליב דעם אױבערשטן 
אפילו מיט אַ תנועה קלה -- איז 
דאָס אַ קטלא פּלגא, איז דאָס איך 
מסירת נפש. פון דער אַנדערער זייט, 
אפילו דער וועלכער איז אַ גדול שב- 
גדולים, איז פאַר אים אויך ניט גע- 
נוג די עבודה װאָס על פּי טעם 
ודעת, נאָר אויך ביי אים מוז זיין 
דער בויג מיט מסירת נפש, וװאָס 
דוקא דעמאָלט װעט ער נעמען ג-ט- 
לעכקייט, אַזױ װוי עס שטייט מרום 
וקדוש אשכון, ואת דכא ושפל רוח") 
-- דוקא, 

ער קען ניט טענה'ען, װױבאַלד 
אַז ער איז אַ גדול שבגדולים, איז 
פאַרװאָס פאַר אים ניט גענוג טעם 
ודעת ? ער מיט זיין טעם ודעת טוט 
דאָך אויף ניט װייניקער וי אַ צויי- 
טער מיט מסירת נפש? 

זאָגט מען אים אַז עס דאַרף זיין 
;בכל מאדך" *), מאד שלך *), און כל 
זמן ער שטייט אין זיין אייגענעם 
טעם ודעת, קען ער ניט נעמען גיט- 
לעכקייט, אויף נעמען ג-טלעכקייט מוז 
מען האָבן מסירת נפש דוקא, 

אַזױ איז אויך מיטן לערנען חסי" 
דות : אפילו דער װאָס לערנט חסידות 
בשופי און פירט זיך לט אירע 
מנהגים און אָנווייזונגען, און בשעת ער 
קוקט אויף דעם אֵרום, קען זיך 


6) בבא קמא סה, א, 

7) ישעיי נז, טו, 

8) דברים ו, ה. 

9) תורה אור מקץ לט, די 
מקומות, 


ובכמה 


שי ח והת 


אים דוכטן אַז ער שטייט שױן אין 
שפּיץ -- זאָגט מען אים אַז עס 
איז ניט גענוג -- מען מיז האָבן 
עבודה און עבודה מיט מסירת נפש. 

וי עס ווערט דערקלערט אין דעם 
קונטרס ,ומעין? *), אַז דער װאָס האָט 
אַ גוטע תפיסה און נעמט אַן ענין 
גרינג, אַזױ אַז דאָס װאָס אַן אנ" 
דערער דאַרף דערויף האָבן גרויס 
האָרעװאַניע, נעמט ער דאָס גלייך -- 
פונדעסטוועגן דאַרף אויך ער האָרע- 
ווען. װאָרום בשעת ער שטייט אין 
זיין באַגרענעצטער מציאות וי ער 
איז, האָט ער ניט קיין שייכות צו 
גיטלעכקייט, 


יג. דאָס איז דער רמז, װאָס גלייך 
אַרױסגײענדיק פון ראש השנה און 
יום כיפּור און חודש תשרי -- לֵי- 
ענט מען פּרשת נח, 

יום כיפּור איז עצומו של יום מכ- 
פֹּר *) (דער טאָג אַלײן אין מכפר) 
און דער אויבערשטער איז מוחל אַלע 
עבירות. אויף יום כיפּור שטייט, אַז 
דעמאָלט זיינען אידן פאַראיײינציקט 
מיטן אויבערשטן, עס איז ;ישראל 
ומלכאָ בלחודוהי? און זייער גאַנצע 
מציאות איז אלקות. קען מען דאָך 
מיינען, נאָך װאָס דאַרף מען די עבודה 
פון מסירת נפש, װיבאַלד אַז זייער 
גאַנצע מציאות איז גיטלעכקייט ? איז 
באַלד וי מען גייט אַרױס פון חודש 
תשרי, לייענט מען פּרשת נח: ;בא 
אל התיבה" -- אַריינגיין אין ביידע 
קוים (ריכטונגען) פון תשובה -- מל- 
מטה למעלה און מלמעלה למטה, אַז 
מען דאַרף האָבן מסירת נפש, װאָרום 


0) מאמר טז, פרק ב. 
41זע רמב"ם הלכות תשובה 
הלכה גי 


פרק א 








לקוטי 


נעמען עצמות קען מען ניט ווען מען 
איז אַ מציאות --- וי הויך זיין מצי" 
אות זאָל ניט זיין --- נאָר עס דאַרף 
זיין בכל מאדך דוקא. 


יד. לט דעם, װעט מען אױף 
פאַרשטיין װאָס כ"ק מו"ח אדמו"ר 
(דער רבי דער שװער) האָט דער" 
ציילט, אַז איינמאָל, אויף מאָרגן נאָך 
יום כיפּור, איז ער אַריין צו זיין 
פאָטער דעם רבי'ן נ"ע און האָט אים 
געפרעגט: טאַטע, װאָס איצטער ? האָט 
דער רבי נ"ע אים געענטפערט: איצ" 
טער דאַרף מען ערשט תשובה טאָן 

אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק; 
װיבאַלד אַז עס איז שוין געווען די 
תשובה פון יום כיפור און דער אל" 
בערשטער איז סלחן לישראל ומחלן 
לשבטי ישרון -- היינט װאָס זאָגט 
מען אַז ער דאַרף ווייטער תשובה טאָן, 

-- וי די משנה דערציילט ) אַז 
בבא בן בוטא פלעגט אַלע טאָג מקריב 
זיין אַן אשם תלוי, אויסער אויף מאָרגן 
נאָך יום כיפּור, ווייל דעמאָלט אין 
נאָך ניט שייך קיין זיבך, == 

נאָר דער פשט איז, אַז װיבאַלך 
דער אמת'ער ענין פון תשובכה אין 
;והרוח תשוב אל האלקים אשר נת" 
נה", און גיטלעכקייט איז דאָך אומ" 
באַגרענעצט, במילא איז אויך די עבו" 
דה פון והרוה תשוף אל האלקים 
אשר נתנה -- אַן אומבאַגרענעצטע. 

װאָרום בשעת עס וערן נמשך או" 
רות מקיפים, גייען די דאָזיקע אורות 
אַריין אין אַ פּנימיות און עס װערן 
נמשך העכערע אורות מקיפים, װאָס 
אין זיי אין די עבודה פון ארעותא 
דליבא", װאָס איז העכער פון טעם 
ודעת, 


42) כריתות פ"ן מ"ג 
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און דאָס איז! דער פשט פון דעם 
ענטפער, אַז קאיצטער דאַרף מען 
ערשט תשובה טאָן", ווייל פריער האָט 
מען ניט געקענט טאָן די העכערע 
תשובה, װאָרום מֶען האָט געהאַלטן 
ביי נידעריקע ענינים, אָבער גאָך 
יום כיפור דאַרף מען ערשט תשוכה 
טאָן -- דעם פּנימיות'דיקן ענין פון 
תשובה, 

טו, דאָס איז אין אַלגעמײין דער 
ענין פון עבודת התשובה און מסי" 
רות נפש, מה לי קטלא כולה מה 
לי קטלא פלגא. פון איין זייט דאַרף 
מען וויסן אַז אַפילו כשעת מען שטייט 
אין אַ נידעריקן מצב, פונדעסטװעגן 
איז יעדער בראָך און בויג װאָס מען 
ברעכט זיך און מען בויגט זיך צום 
אויבערשטן, ווערט פאַררעכנט פֿאַר 
מסירת נפש, װאָרום ,קטלא פּלגא" איז 
אַזױ וו" ;קטלא פולה"; 

און פון דער צוייטעףר ייט -- 
אפילו ווען מען שטייט אין א הופ" 
כער מדריגה קען מען ניט יוצא זיין 
בלויז מיט דער עבודה פון טעם 
ודעת, נאָר עס מוז זיין קטלא כולה, 

און אויב דאָס איז גיטאָ, מיינט 
דאָס ניט אַז עס פעלט בלױו אַ פּרט 
-- דער פרט פון מסירת נפשׁ -- 
נאָר עס פעלט דער גאנצער פאף" 
בונד מיט ג-טלעכקייט, װאָרום /;מרום 
וקדוש אשכון" איו עואת דכא ושפל 
רוח" -- דוקא, 

אַזױי װוי די גמרא **) זאָגט, אַז אפילן 
ווען עס איז פאַראַן די עבודה פון בפל 
לכבך ובכל נפשך -- נאָר עס פעלט 
דער ;בכל מאדך" הייסט דאָס שױן 
;אין עושין רצונו של מקום, אוץן 
פון דעם קען אַרױיסקומען -- אחף 


2) ברכות לה, ב. 
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ריבוי ‏ השתלשלות -- יאין עושין 
רצונו של מקום" כפּשוטו, אַז מען 
טוט ניט ר"ל דעם אויבערשטנס ווילן, 

אַנדערש אָבער בשעת עס אין פאַ- 
ראַן מסירת נפש מיטן בכל מאדך 
--- יעדער איינער לוט זיין מהות 
-- איז אפילו בשעת אַז דאָס איז 
אין נידעריקע אופנים, הייסט עס 
שוין ;עושין רצונו של מקום? -- 
אַז מען טוט דעם אויבערשטנס ווילן, 
װאָס דאָס ברענגט דעם עועמדו זרים 
ורעו צאנכם" **) (פרעמדע ועלן אויפ- 
שטיין און פּאַשען אייערע שאָף) -- 
אַז אפילו די ,פרעמדע" פון זיך, ניט 
נאָר װאָס זיי שטערן ניט, נאָר זי 
העלפן נאָך צו = 


טז, די תנועה פון מסירת נפש 
מיינט אַרױסגיין פון זיך, פון זיין 
מציאות. אָבער די כונה איז אַז 
אויך דערנאָך, ווען ער קומט צוריק 
אין זיין מציאות, זאָל זיך אָנהערן 
ביי אים די תנועה פון מסירת נפש. 

אַזױ ווי מען האָט גערעדט *) וועגן 
דער מעלה פון אחדות פון שמיני 
עצרת, אַז זי בלייבט אויך אין די 
װאָכעדיקע טעג נאָך שמיני עצרת, 


און דאָס איז אויך מרומז אין דעם 
ענין פון מבול. בשעת דעם מבול, 
איז! די גאַנצע װועלט געוען פאַר. 
טרונקען, ביז אַפילו די מזלות האָבן 
דאַן ניט געאַרבעט". װעלט איז 
געווען בטל, מען איז געווען אויס- 
געשלאָסן פון וועלטישע זאַכ און 
מען איז געווען אינגעשלאָסן אין 


44) ישעיי סא, הי 

5) ברכות לה, ב, 

66 זע שיחה לשמיני עצרת, 

7) ירושלמי פסחים פרק א הלכה א, 
ב"ר פרשה כה, ב. ופרשה לד, יאי 


שי ח והת 


;תיבה" -- אותיות פון תורה און 
תפילה, 

ס'איז געווען על דרך וי די עבודה 
פון חדש תשרי, װאָס מען איז דאַן 
אָפּגעשלאָסן פון וועלט. וי עס װערט 
דערקלערט אין זהר *) און אין לקוטי 
תורה *) אויפן פּסוק קותנח התיבה 
בחודש השביעי" (די תיבה האָט גע- 
רוט אין דעם זיבעטן חודש) -- אַז 
דאָס מיינט די עבודה פון חודש 
תשרי, ווועלכער איז דער זיבעטער 
חודש פון ניסן), | 

דער תכלית איז אָבער באַשטאַנען 
ניט אין דעם מבול, נאָר אין דעם 
אַרױסגײן פון דער תיבה אין ועלט, 
אַז דעמאָלט זאָל מען זיין אַזױ וי 
מען איז געווען אין דער תיבה, 

יז. דאָס איז אַ צוגאָב אין דער 
שייכות פון מי המבול מיט מי מקוה: 

דער רמב"ם זאָגט") אַז די טהרה 
ווערט פאַרענדיקט ניט בשעת מען 
איז אין מקוה, נאָר בשעת מען גייט 
אַרױס פון מקוה, ד. ה. אַז ווען עֶר 
גייט אַרױס פון מקוה, דאַרף זיין קענ- 
טיק אויף אים אַז ער איז געוען 
אין מקוה, 

די זעלבע זאַך איז אויך אין דעם 
;בא אל התיבה", אַרינגיין אין די 
ווערטער פון תורה און תפלה, איז 
דער תכלית הכונה ניט דער ביטול 
במציאות בשעת'ן לערנען און דאַװ" 
נען, נאָר אַז נאָכן דאַװנען און לער- 
נען זאָל ער זיין אַזױ װי בשעת דעם 
דאַוונען און לערנען. 

אַזױי וי מען האָט גערעדט (אויבן 
אות ח) װועגן דעם בעל שם טוב, אַז 


8) חלק גי קמט, ב, 

49) לקוטי תורה לג' פּרשיות. 

0 הלכות אבות הטומאה פרק ו, הלכה 
טו, וראה בכסף משנה שם. 
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פאַרן דאַװנען איז ער ניט געװוען 
זיכער װאָס עס ועט זיין מיט אים 
נאָכן דאַוונען, צולים דעם כלות הנפש 
און ביטול בשעתץ דאַונען -- פוג" 
דעסטוועגן איז ער שפּעטער געקומען 
צוריק אין וועלט, װאָרום דאָס איז 
דער עיקר כווגה, 

יח. דער רבי דער שװער האָט 
אַמאָל געזאָגט") אַז פּרשת נח אין 
אַ אקאַלעמוטנע" װאָך און אין פּרשת 


לך לך הויבט אָן צו ווערן פריילעכער, 


1 בקור שיקאגא עי 8, 
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װאָרום דעמאָלט איז געבאָרן געװאָרן 
אברהם אבינו' -- און בפרט לױמ 
דעם פּירוש הפּנימי פון לף לך גי 
אשר אראך -- אַז מען װייזט די 
מעלה פון נשמות, 
זאָל דער איבערשטער געבן אַז 
די אַלע ענינים װאָס זיינען דער" 
וויילע קאַלעמוטנע -- צוליף וועלכער 
ס'איז סיבה -- איז אַזױ װוי מֶען 
גייט אַריין אין פּרשת לך לך, זאָלןְ 
זי װוערן פריילעך און אַראָפּקומען 
בטוב הנראה ותנגלה, 
(משיחת ש"פ מז תשייץן) 


פרשת לך לך 


א. עס שטייט עשרה נסיונות נת-" 
נסה אברהם אבינו) (מיט צען נס" 
יונות איז אברהם אבינו געפרואווט 
געװאָרן). איינער פון די ערשטע גס" 
יונות -- און אפשר אויך פון די 
גרעסטע -- איז דער נסיון פון אור 
כשדים, פונדעסטוועגן אָבער װערט 
דער דאָזיקער נסיון ניט דערמאַנט 
אין דער תורה בפירוש, נאָר בלוין 
דורך אַ רמז אָנדייטונג),. דער ערש" 
טער נסיון וועלכער װערט בפירוש 
דערמאָנט אין דער תורה איז דער 
נסיון פון אלך לך מארצך וממולדתך 
ומבית אביף", 

קען מען זאָגן אַ טעם אויף דעם, 
ווייל דער ענין פון לך לך מארצך 
גי איז פאַראַן אין דער עבודה פון 
יעדן מענטשן, סיי מלמעלה למטה, 
סיי מלמטה למעלה = און סיי אין דעם 
מטה (אונטן) גופא. 


{) אבות פוק ה משנה ג 
2) זע תורה אור ריש פרשה לך יא, א, 
חורת חיים שם ובכמה מקומות, 


ב. אין קורצן מיינט דאָס: 

אין דעם ענין פון דער ירידה פון 
דער נשמה למטה אין אַ גוף, געפינט 
מען צוויי קעגנזאַצן: א) ;על כרחך 
אתה חי" ') (קעגן דיין ווילן לעבסטו), 
ווייל דאָס לעבן פון דער נשמה אין 
אַ גוף איז אַ צװאַנגזאַך פֿאַר דער 
נשמה. װאָרום די נשמה -- איידער 
זי נידערט אַראָפּ אין אַ גוף -- אין 
חצובה מתחת כסא הכבוד.) (אוים" 
געהאַקט פון אונטער דעם כסא המ" 
בוד) און דאָס איז ערשט זי ניךש" 
ריקע מדריגה אין דער נשמה. און 
עס איז פאַראַן אַ העכערע מדריגה 
אין דער נשמה, װי זי אין אין דער 
בחינה פון ,טהורה היא", און נאָף 


העכער, 

ווייל דער אַראָפּגײן אויף דער 
װעלט איז פאַר דער נשמה א 
גרויסע ירידה, און בפרט הי דער 


3) אבות פרק ד משנה כב, 
4 זץ זהר חלק גי כט, 3 
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רבי ברענגט אין אַ שיחה ) אַז אי" 
דער די נשמה קומט אַראָפּ למטה 
ווייזט מען איר דעם גן עדן מיטן 
גיהנם,. כדי זי זאָל וויסן װאָס זי 
האָט צו טאָן אויף דער ועלט, דע" 
ריבער איז דער אַראָפּנידערן פון דער 
נשמה צו באַלעבן אַ גוף אַ געצואונ- 
גענע זאך בי דער נשמה -- על 
כרחך אתה חיי. 


ב) פון דער צוייטער זייט אָבער, 
איז ניט קוקנדיק װאָס די ירידה 
איז אַזױ גרױס, קומט די נשמה, 
דוקא דורך דער דאָזיקער ירידה, צו 
אַ מדריגה וועלכע איז נאָך העכער 
װי זי איז געװוען פריער, וי דער 
באַוואוסטער מאמר') ירידה צורך 
עליה, 


ג. די דאָזיקע צוויי ענינים זיינען 
מרומז אין דעם פּסוק לך לך מארצך 
וממולדתך ומבית אביך אל הארץ 
אשר אראך, 


,מארצך" מיינט װוי די נשמה שטייט 
אין דער בחינה פון רצון העליון, װאָס 
דאָס איזן העכער פון דעם װאָס עס 
שטייט אין תניא (פרק ב) אז די נשמה 
נעמט זיך פון חכמה עילאה וװאָס 
,הוא וחכמתו אחד" (דער אויבערש- 
טער און זיין חכמה זיינען איינס) 
װאָרום רצון איז העכער פון חכמה ). 


-- דאָס איז אויך דער ענין װאָס 


ער זאָגט אין תניא (פּרק לב) גשכולן 


מתאימות, ואב אחד לכולנה", כולן 
-מתאימות (אַלע זיינען גלייך) --- דאָס 


5) שבועות תרצ"ד אות יז און װײטער. 
לקוטי דיבורים עמוד קסט, 

6) לקוטי תורה ויקרא מא, א. און נאָך. 

?) לקוטי תורה ויקרא כד, א. במדבר יב, 
א. און נאָך. דרך מצותיך דף צט. 
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איז מצד דער בחינה פון רצון, ואב 
אחד לכולנה (זיי האָבן אַלע איין פאָ- 
טער) --- מצד דער בחינה פון חכמה. --- 

,;וממולדתך ומבית אביך? -- איז 
װי די נשמה שטייט אין די ספירות 
חכמה און בינה. אלידה" (געבורט) 
איז דאָך פון ;אב ואם" (פאָטער און 
מוטער), װאָס חכמה איז ;אב" און 
בינה איז ;אם" =, 

מולדתך -- איז װי די נשמה שטייט 
אין ספירת החכמה, און בית אביך 
איז װי די נשמה שטייט אין דער 
ספירה פון בינה, װאָרום אב, װי 
געזאָגט, איז חכמה, אָבער ;בית אב" 
אַ בית און אַ כלי צו אב -- איז 
בינה, 

אויף אַן אַנדער אופן קען מען 
זאָגן; מולדתך -- איז כולל ביידע 
ספירות חכמה ובינה וועלכע זינען 
מוליד, בית אביך איז װי די נשמה 
געפינט זיך אין ספירת המלכות, 

און אין אַ נידעריקערן אופן : מאר- 
צך, ממולדתך, מבית אביך --- מיינט 
דאָס, בינה, ז"א ונוק' ). 


די דריי אויבן-דערמאָנטע מדריגות 
אין נשמה זיינען אויך פאַראַן װי זיי 
זיינען אין דעם סדר העולמות : מאר- 
צך -- װי די נשמה שטייט נאָך 
העכער פון עולם האַצילות. מולדתך 
-- װי די נשמה שטייט אין עולם 
האַצילות, װאָרום דער שורש פון אַלע 
נשמות איז אין אַצילות '=), װאָס אין 
אַצילות בכלל אין מאיר חכמה -- 


8) תניא פרק ג. תורת חיים בראשית 
ד"ה וייצר אות נא. 

9) זהר חלק א עז, א. זע לקו"ת לגי 
פּרשיות ריש פּרשת לך. 

0 זע לקוטי תורה שיר השירים ביאור 
השני לד"ה יונתי יט, אי 
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דער יו"ד פון דעם שם הוי'), בית 
אביך איז די נשמה װי זי קומט 
אַראָפּ אין עולם הבריאה, װאָס דאָרט 
לייכט ספירת הבינה =), און מלכוז 
דאצילות װערט כתר דבריאה = 

און דאָס זאָגט מען צו דער נשמה: 
לך לך מארצך וממולדתך ומבית אביך, 
אַז זי זאָל אַראָפּגײן פון איר שורש 
און מקור אין די אַלע אויבן דער" 
מאָנטע דרגות, ביו -- אאל הארץ 
אשור אראך"? -- אָנטאָן זיך אין אַן 
ערדיש-גשמיות'דיקן גוף, וייל דוקא 
אין דעם דאָזיקן גשמיות'דיקן קער" 
פּער װעט זי צוקומען צוֹ דער הי" 
כער עליה, 

אין די ברכות השחר זאָגט מען 
עענשמה שנתת בי טהורה היא פּ 
ואתה משמרה בקרבי", ,טהורה החיא" 
מיינט די נשמה װי זי איז אין עולם 
האַצילות, ;שנתת בי" איוז נאָך הש" 
כער, און פונדעסטוועגן נידערט יי 
פון דאָרטן אַראָפּ צו עבראתה. -- 
עולם חבריאה, ;יצרתה" -- עולם 
היצירה ביז צוֹ ענפחתה בי" אין 
דעם גשמיות'דיקן גוף, און דוקא דורך 
דעם ענפחתה בי" דערגרייכט זי צִו 
;ואתה משמרה בקרבי" -- װאָס קומט 
פון אַ שורש וועלכער איז נאָך הפ" 
כער פון ;טהורה היא" און אמילן 
פון ;שנתת בי", װאָרום שומר (דער 
װאָס היט) -- אין דאָך שטאַרקער 
פונם נשמר (ווער עס װערט געהיט), 

און דאָס מיינט ;אל הארץ אשר 
אראך" -- װאָס איך עצמות (דער 


1 הכלל חו"ב עילאין (פע"ה שער 
התפלין פט"ז ובכ"מ), 

2) תיקוני זהר ת"ו ויין בתניא פל"ט, 

3) תורה אור פרשת וירא דף , א, 
לקוטי תורה שלח לט, ב ; אין נאָמען פון 
כתבי האריז"ל. 
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אויכבערשטער) אַליין װעל דיר װייזן 
--- ווייל דוקא דאָ למטה אױף דער 
װעלט קען מען נעמען עצמות, הי 
עס שטייט אין תניא פרק ז' אַז 
לית מחשבה תפיסאָ בי' כי אם כאשף 
תפיסא ומתלבשת בתורה ומצװתל 
(קיין מחשבה קען אים ב"ה ניט בא" 
נעמען סיידן װען זי װערט אָנגעטאָן 
אין דער תורה און אירע מצוות), װאָס 
זיי זיינען קלא בשמים"*) (ניט אויפן 
הימל), נאָר דוקא אין עולם הוה 
הגשמי, 


ד. איז נאָכדעם װי די נשמה האָט 
דורכגעפירט דעם לך לך מארצך מל" 
מעלה למטה און זי איז אַראָפּ פון 
אירע אַלע הויכע דרגות און איז אַרין 
אין דעם גוף גשמי, באַקומט זי 
דעם כוח דורכצופירן דעם אלף לף 
מארצך גו' אל הארץ אשר אראף" 
לוט דעם צווייטן פּירוש וי דאָס איו 
מלמטה למעלה (פון אונטן אַרױיף צו), 

דער יצר הרע קומט דאָך אַרין 
אין דעם מענטשן דער ערשטער  --‏ 
אקדימא טעניתיי, משעה שננער לצאת 
ממעי אמו *) (פון דער מינוט װאָס 
דאָס קינד גייט אַרס פון דער פפ" 
טערס טראַכט), דאַרף מען דאָך האָבן 
כוחות צו שטאַרקן זיך איבער אים. 
איז בשעת די נשמה קומט אַראָמּ 
דאָ למטה, גיט מען אי דעם דאָזיקן 
כוח זי זאָל קענען אַרױסגײן עמאר" 
צך" -- לשון רצה =) --- פון די רצונות 
פון נפש הבהמית. וממולדתך --- פון 
זיינע הנחות וועלכע נעמען זף 
פון דעם נאַטור"וועלטלעכן שכל און 
פון זיינע וועלטלעכע מדות,. ומבית 


4) בבא מציעא גט, ב, 
5 בראשית רבה פרשה לױ, יו"ך, 
6 בראשית רבה פרשה ה, ה, 
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אָביך --- פון אַזעלכע ענינים ועל- 
כע נעמען זיך ביי אים פון די ניט 
געהעריקע דערציאונג און געואויג- 
הייט *) --- איז אָט פון די אַלע זאַכן 
זאָל ער אַרױסגײן, און זאָל גיין -- 
,אל האָרץ אשר אראך" -- אין שול 
און אין בית המדרש, װאָס דאָרטן 
הערשן די רצונות פון נפש האל- 
קית,. און דאָס װעט מבטל זיין די 
נאַטירלעך-וועלטלעכע רצונות, די הנ" 
חות פון דעם נאַטור-וועלטלעכן שכל 
און די נאַטור-וועלטלעכע מידות און 
געוואוינהייטן פון נפש הבהמית. 


ה. נאָכדעם וי די נשמה האָט דורכ- 
געטאָן דעם דאָזיקן ענין אין עבודה 
-- זי איז אַרױס פון דעם ארצך, 
מולדתך און בית אביך פון דעם נפש 
הבהמית, מאָנט מען ביי איר אַ הע" 
כערע עבודה -- אַרױסגײן פון דעם 
ארצך, מולדתך און בית אביך, אפילו 
פון דעם נפש האלקית, 

מארצך --- פון די רצונות פון נפש 
האלקית, ממולדתך -- פון חכמה 
פון נפש האלקית, ומבית אביך -- 
פון התבוננות פון קדושה -- אל 
הארץ אשר אראך -- צוקומען צו 
אַ ‏ מדריגה װאָס אין העכער פון 
טעם ודעת, צו דער הנחה און צו 
דער ראי' פון חכמה -- פנימיות 
אבא -- װאָס דאָס איז העכער פון 
שבל, אפילו פון שכל דחכמה. 

(משיחת י"ג תמוז תשי"ז) 


*  +/ = 


ו! דער רבי דער שווער האָט פיל 
מאָל גערעדט ועגן דעם, אַז אַ איד 
איז פאַרבונדן מיט תורה, און דאָס 
װאָס תורה איז איינגעטיילט אין באַ- 


וט טפא סטע סטווומהטוואמהווואט 


7) להעִיר גם מסוף ד"ה לך לך תרס"ז 
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זונדערע סדרות, מיינט דאָס אַז פון 
דער סדרה װאָס מען לייענט יעדע 
װאָך,. קען מען נעמען אָנווייזונגען װי 
אַזױ זיך צו פירן אין די געשעענישן 
וועלכע קומען פאָר אין דער ואָך. 


ז. דער אינהאַלט פון דער היג- 
טיקער סדרה איז, דער סיפּור וועגן 
דעם געבורט פון ישמעאלץ און 
יצחק'ן, 

מענטשן האָפן דאָך אַז זייערע קינ- 
דער ועלן פאָרזעצן זייערע ענינים, 
דערציילט די סדרה אַז דער אוױ- 
בערשטער האָט געגעבן אברהםען 
צוויי קינדער -- פריער ישמעאל און 
דערנאָך יצחק. 


בשעת דער אויבערשטער האָט צו- 
געזאָגט אברהם'ען אַז ביי אים װעט 
געבאָרן ווערן יצחק, האָט ער שױן 
געהאַט ישמעאלץ. האָט אברהם אבינו 
געזאָגט צום אויבערשטן; לו ישמע- 
אל יחי' לפניך (הלואַי זאָל כאָטש 
ישמעאל לעבן פאַר דיר, ד. ה. אַז 
ער װאָלט געווען צופרידן אַפילו אויב 
יצחק װעט ניט געבאָרן װערן אַבי 
אַז ישמעאל װעט לעבן לפניך, װעט 
זיך אויפפירן וי מען דאַרף און ער 
װעט ויין אין דעם אױבערשטנס 
דרכים *), 

אויף דעם האָט אים דער או- 
בערשטער געענטפערט: ניין, ביי דיר 
וועט דוקא געבאָרן ווערן יצחק, דאָס 
איז דיין אמת'ער נחת. דאָס װאָס 
דו בעטסט וועגן ישמעאלץן, איז ;ול- 
ישמעאל שמעתיך" --- פון אים וועסטו 
אויך האָבן נחת, אָבער ניט דער" 
מיט קענסטו זיך באַנוגענען, נאָר דו" 
קא ;ביצחק יקרא לך זרע" 


8) זץ פּירש"י דאָרט : גיחי' ביראתף", 
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ח. אברהם אבינו איז דאַן אַלט גע" 
ווען 99 יאָר, צענדליקער יאָרן האָט 
ער געדינט דעם אויבערשטן און דורמ" 
געגאַנגען אַ סך נסיונות. איז דאָך 
פאַרשטאַנדיק אַז אברהם אבינו האָט 
געהאַט דעם אמת'ן באַגריף װאָס עס 
מיינט נחת פון קינדער. ווען ער האָט 
געבעטן ;לו ישׂמעאל יחי' לפניף" 
האָט ער דאָך געמיינט אַו ישמעאל 
זאָל גיין אין די װעגן װעלכע ער 
-- אברהם -- װעט אים אָנװוייון, 
ביז ער װעט קענען האָבן פון אים 
אַזאַ נחת לויט דעם באַגריף וי אב" 
רהם אבינו פאַרשטייט, און פונדעסט- 
ועגן זאָגט אים דער אױבערשטער 
אַז נאָך אַלעם דעם אין זיין אמתן 
נחת װעסטו האָבן פון יצחק'ן דוקא, 


ישמעאל'ס מאַמע, הגר, דערציילט 
דער מדרש '), אין געוען זײיער 
אַ פרומע. אויף אַזױ ווייט, אַז אירע 
אויפפירונגען האָבן זיך צוגעפּאַסט 
צו דער עבודה פון בית המקדש, און 
דערפאַר װערט זי אָנגערופן מיטן 
נאָמען קטורה *), 


זי האָט אויך געהאַט מסירת נפש, 
וי חכמינו ז"ל דערציילן אונו'), אַן 
הגר איז געװען די טאָכטער פוךן 
פּרעה מלך מצרים -- אַ קייסער אין 
איינער פון די מעכטיקסטע מלומות 
אין יענער צייט -- און פנדעסט. 
וועגן האָט זי איינגעװיליקט אַװעק- 
צוגיין פון דעם קעניגלעכן פּאַלאַץ 
און װערן אַ דינסט ביי שרה', אֲבִי 
צו זיין ביי אברהם'ען אין הויז, 

איו דאָך פאַרשטאַנדיק, אַז אויך 


9) בראשית רבה סא, ד, 
0 תנחומא פ' חיי, ח, 
1 בראשית רבה מה, אי 
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איר זון ישמעאלץן האָט זי דערצויגן 
אין דעם וועג, 

דאָס אַלץ גיט אונז מער צו פֿאָר" 
שטיין פאַרװאָס אברהם האָט זיך גצ" 
װאָלט באַנוגענען מיט ישמעאל'ן אַלײן, 
האָפּנדיק אַז ער װעט פון אים האָבן 
פולקאָמען נחת. פון דער צוייטער 
זייט אָבער, איז לויט דעם, נאָך שווע" 
רער צו פאַרשטיין פאַרװאָס דער אול" 
בערשטער װאָט געאָגט אז דוקא 
ביצחק יקרא לך זרע. 


ט. דער אונטערשייד פון ישמעאלץ 
מיט יצחק'ן אין געווען: ישמעאל'ט 
געבורט אין געווען אויף א גאָטיף" 
לעכן אופן, ניט דורך נסים, אָבֶער 
יצחק'ס געבורט איז געװען דורך 
נסים, אויף א נאַטירלעכן אופן איז 
אוממעגלעך געווען אַז אברהם און 
שרה זאָלן, אין זייער עלטער, האָבן 
אַ קינד, קיינער האָס גיט געגלויבט 
אַ! עס קען פּאַסירן אַזאַ זאַך, אל 
אפילו אברהם אבינו אַליין האָט אויך 
ניט געגלױבט אַז ער איו װערט 
אַו דער אויבערשטער זאָל אים הייון 
אַזעלכע נסים, 

צוליב דעם איז אויסגעקומען נאָך 
אַן אונטערשייד צווישן ישמעאלץ מיט 
יצחק'ן -- דער עגין פון ברית מילף, 
די איינציקע ספּעציעלע מצוה, דורךף 
וועלכער מען האָט דאַן (פאַר מתן 
תורה) געהאַט אַ פאַרבונד מיטן אוי" 
בערשטן, 

ישמעאל האָט וזיך גע'מל'ט צו 
דרייצן יאָר. בשעת מען וװוערט אַלט 
דרייצן יאָר וװוערט מען אַ בר שפּל, 
דערפאַר װוערט מען דעמאַלט מחוייף 
אין מצוות **) ווייל מען קען זיך שוין 


2 אבות פרק ה, כא. קונטרס התפלה 
פייה, 
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דאַן פאַרלאָזן אויף דעם מענטשנס 
אויפפירונג, איז מיט זיין שכל האָט 
ישמעאל מסכים געווען צו פאַרבינדן 
זיך מיטן אויבערשטן -- האָט ער 
זיך דאַן גע'מלי'ט, 


יצחק'ץ האָט מען גע'מל'ט װען 
ער איז אַלט געוען אַכט טעג. ביי 
אַ קינד פון אַכט טעג איז ניט שייך 
צו פרעגן. און פונדעסטװועגן האָט 
מען אים נאָך זייענדיק אַ קינד פאַר- 
בונדן מיטן אויבערשטן, און מיט אַזאַ 
סאָרט פאַרבונד װאָס מען קען קייג- 
מאָל ניט אָפּװוישן און אָפּמעקן -- 
אַן אייביקער פאַרבונד, קברית עולם" 
-- וי דער פּסוק רופט עס אֶן 


י, איז לױט די אויבן-דערמאַנטע 
צוויי אונטערשיידן צװישן ישמעאלץ 
און יצחקץ: א) יצחק'ס איבערנאַ- 
טירלעכער, נסים'דיקער געבורט אין 
קעגנזאַץ צו ישמעאל'ס נאַטירלעכן 
געבורט, און ב) יצחק'ס פאַרבונד 
מיטן אויבערשטן אויף אַן אופן װאָס 
איז העכער פון שכל, בשעת ישמע- 
אל'ס פאַרבונד איז געװען על פּי 
שכל -- װעט מען אױױיך פאַרשטין, 
פאַרװאָס אברהם אבינו'ס אמת'ער נחת 
איז דוקא פון יצחק'. 


אַ קינד ווערט געבוירן און װאַקסט 
אויס אונטער דער השגחה פון די על" 
טערן, אויסגעהיט פון יעדן װינטל, 
מען דערציט אים ער זאָל האָבן דעם 
ריכטיקן פאַרשטאַנד, און מצד זיין 
ריכטיקן פאַרשטאַנד פאַרבינדט ער 
זיך מיטן אויבערשטן --- דאָס איז דער 
דרך פון ישמעאלץן. ער האָט זיך גע" 
האָדעװעט ביי אברהם אבינו אין 
הויז, איז מצד דער דערציאונג װאָס 
ער האָט באַקומען, האָט ער געהאַט 
דעם ריכטיקן שכל און פאַרשטאַנען 
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אַז מען דאַרף זיך פאַרבינדן מיטן 
אויבערשטן, 

אָבער קיין זיכערקייט אין דעם 
האָט מען ניט, ווייל די גאַנצע אידיש- 
קייט נעמט זיך בלויז פון שכל, פון 
פאַרשטאַנד, קען מען ניט וויסן װאָס 
עס װועט זיין אויב עס קומט אַ וועל- 
כע ס'איז ענדערונג אין זיין לעבן 
נאָך מער: אַפילן איידער עס קומט 
נאָך די ענדערונג, קען מען אויך ניט 
וויסן אויף װי וייט עס װעט זיין 
ביי אים אידישקייט, אויף דער גאַנ- 
צער פולער מאָס אָדער בלױז באַ- 
גרענעצט לויט דער איינשטימונג פון 
זיין פאַרשטאַנד, 

און דערפאַר איז אויך ביי ישמע- 
אל'ן --- ווען עס האָט נאָר אָנגערידט 
זיין ירושה *), האָט מען אים שױן 
ניט געקענט האַלטן ביי אברהם'ען 
אין הויז, און דער אויבערשטער האָט 
געהייסן אים אַרױסטרײבן, װאָרום -- 
,ביצחק יקרא לך זרע"*). 

דער אויבערשטער האָט אָנגעדייט : 
בשעת מען גייט אויפשטעלן אידישע 
דורות, קען מען ניט צוגיין דערצו 
לויט דער מאָס פון נאַטור,. דער גאַנ- 
צער קיום און ענין פון אידן איז 
העכער פון נאַטור. בי אידן איז 
באַלד פון געבורט אָן, הויבט מען אָן 
מיט נסים, ניט רעכענענדיק זיך מיט 
נאַטור, 

דער אויבערשטער האָט געזאָגט צו 
אברהם'ען : דעם אמת'ן אידישן נחת 
קען מען האָבן דוקא פון אַזאַ קינד 
װאָס זיין געבורט און זיין גאַנצער 
לעבן באַלד פון געבורט אָן איז אויף 
אַ גד-טלעכן אופן, און ווען ער איז 


3) תוספתא סוטה פרק וי סוף פסקא גי 
64 תרגום יונתן שםי 





ל קוטי 


אַ קינד פון קוים אַכט טעג-- ד, ה, 
באַלד װי עס איז פאַראַן די ערשטע 
מעגלעכקייט דערצו -- פֿאַרבינדט 
מען אים מיט דעם אויבערשטן, און 
מיס אַ ברית עולם -- אַן אײביקן 
פאַרבונד, כאָטש ער פאַרשטייט נאָךף 
גאָרניט און מען קען נאָך ביי אים 
גיט פרעגן, 

ביי אַזאַ קינד װעט די אידישקייט 
זיין ניט בלוין לוט זיין שכל, גאָר 
מיט מסירת גפש, און מען װעט פון 
אים האָבן דעם אמתץ אידישן נחת, 


יא. תורה אין ניט חס ושלום קיין 
;היסטאָריע"בוך",. תורה אין אלילמיק, 
די ראי' אין פון דעם װאָס יעדן 
יאָר הױבט מען אָן נאָכאַמאָל צו 
לייענען די תורה פון בראשית, דאָס 
הייסט אַז דאָס װאָס די תורה דערציילט 
אונז, זיינען דאָס אָנװייזונגען אין יצַ- 
דער צייט און אין יעדן אָרט, הי 
אַזוֹי אַ איד דאַרף זיך אויפפירן בי 
זיך אין הױז, אין געזעלשאַפט און 
אין דער קהילה, 

אַזױי איז אויך די דערציילונג פון 
דער דאָזיקער סדרה אַן אָנװײיוונג אין 
לעבן בכלל און אין אידישער דער 
ציאונג בפרט, װאָס דאָס אין דער 
עיקר-פּונקט, 


יב. פאַראַן אַזעלכע װאָס מיינען אַז 
דער סדר אין דערציאונג דאַרף זיין 
צו װאַרטן ביז דאָס קינד װעט אויס- 
װאַקסן און װעט אַליין פאַרשטײין מיט 
זיין שכל וי זיך אויפצופירן, האָפן- 
דיק אַז װיבאַלד דאָס זיינען דאָך בני 
אברהם יצחק ויעקב װעלן זיי אַלײן 
צוקומען צום באַגריף פון אידישקייט, 

האָבן מיר אַןְ אָנוייזונג אין דער 
דאָזיקער סדרה: אוב מען זאָל גיין 
לויטן מענטשלעכן שכל, אין װיפט 
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מען זאָל זיך ניט אָנשטרענגען איו 
ניט שכל איז דער װעג אױף צו 
פאַרבינדן זיך מיטן אויבערשטן, דער 
וועג דערצו אין דוקא מסירת נפש. 

יג. אויך איז די הוראה פון דעם; 

מען זאָל ניט מיינען אַז מען דאַרף 
אַ קינד געבן אַ ,פאַרװאַסערטש? אל" 
דישקייט און דערנאָך, אַז ער װעט 
ווערן עלטער, װעט מען אים געבן 
מער. 

דאָס װאָלט געװען ריכטיק װען 
עס װאָלט זיך געהאַנדלט װעגן אַ 
זאָך װאָס איז אָפּהענגניק אויסשליט- 
לעך אין פאַרשטאַנד און חשבונות. 

ביי אידן, וועלכע זיינען העכער פול 
נאַטור-חשבונות, האָבן מיר די אָב" 
ווייזונג פון דער פריערדיקער תו"ה" 
דערציילונג, אַז ביי אידישער דער" 
ציאונג איז דער סדר, אַז װען דאָס 
קינד איז בלוין אַכט טעג אַלט, דאַרף 
מען אים שוין געבן די שטאַרקסטע 
מאָס פון אידישקייט, מען דאָרף אים 
שוין פאַרבינדן מיט אַן אײיביקן פאַך- 
בונד, גיט גאָר אױיף אַ יאָר, אױף 
צען אָדער צװאַנציק יאָר, נאָר מיט אַ 
ברית עולם, 

יד. װאָס מיינט דאָס אַז אויך קינ" 
דער דאַרף מען געבן די שטאַרקסטע 
מאָט אידישקייט ? 

מען דאַרף דערציילן און דערקלערן 
דער יוגנט, באַלד פון קינדויין אֶן 
אַז דער אידישער פאָלק בכלל, במ" 
מילא אויך יעדער איד בפרט, איז 
גים פאַרבונדן מיט נאַטור-חשבונות, 

מען דאַרף זאָגן צו דער יוגנט, אַז 
מען דאַרף אָפּלײגן חשבונות אָן א 
זייט, דער װאָס שטאַמט פון אַ פאָלק 
וועלכער איז פון סאַמע געבורט אָן 
ניט געבויט אויף אַ גאַטירלעכן אופן, - 
איינער װאָס שטאַמט פון דעם עלטסטן 
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פאָלק, װאָס האָט די עלטסטע תורה 
און איז דורכגעגאַנגען אַזױ פיל יאָרן 
פון נסיונות און שוועריקייטן און זיין 
גאַנצער קיום איז נאָר דורך נסים, 
-- דער איז ניט פאַרבונדן מיט קיין 
חשבונות און ער האָט ניט װאָס צו 
טראַכטן וועגן זיי. 
און ווען מען פירט אים אויף דעם 
וועג נאָך זייענדיק אַ קליין קינד, ער 
זאָל וויסן אַז אַ איד איז העכער פון 
חשבונות און איז פאַרבונדן מיטן 
אויבערשטן מיט אַן אײיביקן פאַרבונד, 
דאַן זאָגט-צו דער אויבערשטער ;ביצ- 
חק יקרא לך זרע" -- דו װעסט 
האָבן אמתן נחת, סיי אין רוחניות 
סיי אין גשמיות, 
(משיחת וי מרחשון תשחי) 
= 8 * 


טו, פּרשת לך לך איז א ואָך 
װאָס אַלע טעג פון איר לעבט 
מען מיט אברהם אבינו, דער ערש- 
טער װאָס האָט געעפנט דעם צינור 
פון מסירת נפש") און דאָס אי- 
בערגעגעבן בירושה צו אַלע אידן 
לדורותיהם, 

אַפילן גרים זיינען אין דעם כלל, 
װאָרום זיי האָבן אַ שייכות צו אב" 
רהם'ען. זיי װוערן דאָך אָנגערופן בני 
אברהם, צו יצחק'ן און יעקב'ן זיינען 
זיך מתייחס נאָר די װאָס שטאַמען 
פון זיי, אָבער צו אברהם'ען זיינען 
זיך מתייחס אויך גרים. 

דערפאַר שרייבט דאָך דער רמב"ם 
אין דער באַוואוסטער תשובה *') וועל- 
כע איז מיוסד אויפן ירושלמי '), אַז 
אויך גרים קענען זאָגן קלאבותינו", 


5 ד"ה כי כאשר השמים החדשים תרע"ת, 

5) געדרוקט אין תשובות הרמב"ם (הוצ" 
את שולזינגער) ספר אהבה סימן יט. 

6) ירושלמי ביכורים פרק א' הלכה די 
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ווייל אברהם אבינו איז אַ פאָטער צו 
אַלע גרים. במילא איז פאַרשטאַנדיק 
אַז דאָס װאָס ער האָט איבערגעגעבן 
בירושה דעם כוח פון מסירת נפש 
צו אַלע אידן, זיינען אױיך גרים 
אין דעם כלל, דערפאַר מאָנט מען 
אויך ביי זיי מקיים צו זיין תורה 
ומצוות מיט דער גאַנצער שטאַרקײט, 
כאָטש דאָס איז אָפּהענגיק אין דעם 
ענין פון מסירת נפש") 

און אַ פשיטא, אַז די װאָך װאָס 
גייט נאָך לך לך דאַרף אַודאַי זיין 
אַ פריילעכע, װאָרום דאָרט רעדט זיך 
דאָך וועגן אברהם אבינו נאָכדעם 
װוי ער האָט מקיים געווען די מצוה 
פון מילה, װאָס דאָס איז געווען גאָר 
אַ הויכער ענין 

דער רבי דער שװער זאָגט אין 
דער שיחה פון שמחת תורה תש"י ) 
אַז אברהם אבינו איז געווען אַ איד פון 
זיבעציק יאָר, אַ איד אַ =פּאָסעסאָר?, 
אַ בעל הבית אויף אַלע זיינע הנה- 
גות, ;שכל הנעלם מכל רעיו" **), 
װאָס דאָס אַלץ איז נאָך געווען פאַר 
דעם ;לך לך", און במילא איידער 
ער האָט זיך גע'מל'ט. פאַרשטייט 
מען דאָך צו װאָס פאַר אַ מדריגה 
ער איז צוגעקומען דורך מצות מילה, 

מצות מילה איז פאַרבונדן מיט 
דעם ענין פון לידה (געבורט). אַלע 
ענינים צו וועלכע אברהם אין צו" 
געקומען ביז מצות מילה, האָבן אַ 
שייכות צו נבראים, דערפאַר האָט 
ער געקענט צוקומען צו זיי מיט זיין 
אייגענעם כוח, מצות מילה אָבער איז 


7) תניא סוף פרק כה, 

8) געדרוקט אין קונטרס שמיני עצרת 
תשי"א (קונט'י פה), 

5) תורה אור יא, א. תורת חיים ריש 
פרשת לך פרק א ואילך, 
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אַ ענין װאָס מען האָט געגעבן פון 
אויבן, װי עס שטייט אַז מילת אב" 
רהם איז דער ענין פון מילה של- 
מעלה ") -- ומל די אלקיך את לבבך, 
און אַזױ בכלל -- איז מען דורך 
מצות מילה ממשיך אורות נעלים 
ביותר, װאָס זיינען אינגאַנצן העכער 
פון בריאה און סדר ההשתלשלות ), 

דערפאַר איז מילה פאַרבונדן מיט 
דעם ענין פון געבורט, װאָס וען א 
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דעם כוח פון אין סוף למטה, װי 
עס װערט דערקלערט אין חסידות =), 

במילא דאַרף די װאָך אַװדאַי זיין א 
פריילעכע, און אַזױי אויך די װאָכן 
װאָס קומען דערנאָך זאָלן אויך זיין 
פריילעכע, װי דער רבי זאָגט =) אַז 
שמחת תורה װערט נמשך דער מקיף 
כללי וושלכער אין כולל אַלע מקימים 
פון גאַנץ חודש תשרי, און פון שמחת 
תורה וװערט דאָס נמשך אויף אַ גאַנץ 


ולד װערט געבוירן איז דאָך דאָס אַ. אָר. 
דבר חדש און די אַנטפּלעקונג פון (משיחת ש"פ לך לך תשי"א) 
פרשת וירא 


א, אַזױ װוי היינט אין כ' מרחשון 
-- דער יום הולדת (געבורטס-טאָג) 
פון דעם רבין אדמו"ר מוהרש"ב 
נ"ע, -- דעם שוװערס פאָטער -- 
װעל איך דאָ איבערדערציילן אַ מע" 
שה ') װאָס כ'האָב שוין אַמאָל דער" 
ציילט ; 

דער רבי (מוהרש"ב) נ"ע פלעגט 
יעדן כ' מרחשון -- זיין יום הולדת 
-- = אַריינגיין צו זיין זיידן, פ"ק 
אדמו"ר הצמח צדק, בעטן א ברבה, 
מעגלעך, אַז אַזױ איז אויך געװען 
דער סדר ביי די אַנדערע איגיקלעךף 
פון צמח צדק, 

איין מאָל בשעת דער רבי נ"ע 
איז אַרײינגעגאַנגען -- (ער איז דאַן 
אַלט געװען פיר אָדער פינף יאָר, 
װאָרום דער רבי נ"ע איז געבאָרן 


9) תורה אור סוף פרשת לך לךן יג, ג, 
0) אויספירלעך -- זע לקוטי תורה תזריע 
ד"יה למנצחה על השמינית, ספר המצות 
לה;צמח צדק" מצות מילה, ועוך, 

) משיחת כ"ק אדמו"ר -- הרלי"צ -- 
נ"ע, ש"פ וירא כ' מ"ח תרצ"ג, 


געװאָרן אין יאָר תרכ"א, און אין 
גיסן תרכ" איז דער צמח צדק גס" 
תלק געװאָרן) -- האָט ער זיך פא" 
נאַנדערגעװיינט, האָט אים דער צמח 
צדק געפרעגט װאָס װיינסטו! װאָט 
ער געענטפערט, אַז ער האָט געלערגט 
אין חומש אָדער געהערט איבער' 
דערציילענדיק) אַז דער אויבערשטער 
האָט זיך באֲויון צו אברהם אבינן 
(עס איז געווען פרשת וירא), ויינט 
ער פֿאַרװאָס האָט ער זיך צו אים 
ניט באַװיזן, 

האָט אים דער צמח צדק געענט. 
פערט : אַז אַ איד (אַ צווייטע נוסחא + 
אַ איד אַ צדיק) באַשליסט ביי זיף 
צו ניין און גינציק יאָךר, אַז שר 
דאַרף זיך מל זיין, איז ער װערט, 
אַז דער אױבערשטער זאָל זיך אן 


1) לקו"ית שיר חשירים לט, 7 ואילך, 
קונטרס צט אות 1, ד"ה מים רבים תשיין 
אוֹת {, 

2) שיחת שמיני עצרת תש"ג (הקדמה 
לקונטרס צח), 
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אים באַווייזן. דער תירוץ איז ביים 
קינד אָנגענומען געװאָרן און ער האָט 
אויפגעהערט צו ויינען. 


ב. כאָטש די מעשה מיטן רביץ 
ני'ע איז געװען װען ער איז נאָך 
געווען אַ קינד פאַר בר מצוה, און 
נאָך איידער ער איזן געװען ;הגיע 
לחינוך" --- פונדעסטוועגן דאַרף מען 
די מעשה לערנען, װאָרום װיבאַלך 
אַז דער רבי נ"ע האָט די מעשה 
דערציילט צו זיין איינציקן זון -- 
דעם רבין, און דער רבי האָט דאָס 
איבערדערציילט, מען זאָל עס אי- 
בערגעבן דער װעלט, איז אַ ראי' 
אַז די מעשה רירט אָן אויך אונז. 
מען קען פון איר אָפּלערנען צויי 
ענינים, ד,. ה. סיי פון דער שאלה 
און סיי פון דער תשובה, 


ג. פון דעם רבי'נס ויינען אויף 
דעם װאָס דער איבערשטער האָט 
זיך ניט באַויזן צו אים, קאָן מען 
אָפּלערנען, אַז יעדער איד -- אין 
וועלכן מצב ער זאָל זיך ניט גע- 
פינען, אַפילן ער איז ;לא הגיע לחי- 
נוך", ד, ה. אַז ער האָט אויף אַזױ 
פיל קיין דעת ניט, אַז ניט נאָר װאָס 
ער אַליין פאַרשטייט ניט, נאָר ער 
קען אויך ניט נעמען קין השפּעה 
פון אַ צווייטן, 


-- אין יאָרן קען ער אַפילו זיין 
אַ גדול, אָבער אין רוחניות איז ער 
אַ קטן שלא הגיע לחינוך. אַזױ װי 
דער רבי דער שװער האָט געזאָגט 
אַז אידישע יאָרן רעכענען זיך ניט 
לויטן פּאַספּאָרט, אויפן פּאַספּאָרט קען 
ער זיין אַן אַלטער איד, און אין 
זיינע אמת'ע, רוחניות'דיקע יאָרן, אין 
זיין מקיים זיין תורה און מצוות, איז 


שי חה והת 


ער אַ קליין קינד װאָס שפּילט זיך 
אונטערן טיש, -- 

קען אויך ער מאָנען, און מאָנען 
מיט אַ שטאַרקײט, װאָס דאָס איז 
דאָך דער ענין פון וױינען 

-- אַן ענין וועלכער איז העכער פון 
זיין פאַרשטאַנד,. העכער פון מוחין 
וועלכע קענען דאָס ניט מער סובל 
זיין, איז מצד ,מותרי מוחין" קומען 
טרערן *) -- 

אַז דער אויבערשטער זאָל זיך באַ- 
ווייזן צו אים, אַזױ וי צו אברהם 


| אבינן. 


ד. נאָך מער: ער קען מאָנען אַז 
דער אויבערשטער זאָל זיך באַוייזן 
צו אים אַזױי װי ער האָט זיך באַ- 
וויזן צו אברהם אבינו נאָכדעם וי 
ער האָט מקיים געװען מצות מילה, 
װאָס אין דעם מצב איז דאָך געװען 
דער ;וירא אליו הוי'", 

אויך פאַר דעם געפינען מיר די 
התגלות פון שם הוי' צו אברהם'ען 
אָבער עס איז ניט גלייך צו דער 
אַנטפּלעקונג --- ,ואיתגלי? -- װאָס 
איז געווען נאָך מצות מילה, וועלכע 
איז אַ פיל העכערע ) 

בשעת דער אויבערשטער האָט זיך 
אַנטפלעקט צו אברהםען נאָך דער 
מצות מילה, האָט ער שוין דעמאָלט 
געהייסן אברהם מיט אַ צוגעגעבענעם 
ה"א. זאָגט אויף דעם די גמרא) 
אַז דאַן אין אברהם געװאָרן אַ בעל- 
הבית אויף די פינף איברים: עינים, 
אזנים וראש הגי' -- װאָס לױט 


*1) ספר המאמרים קיץ ה'ת"ש, 
אהללה ה', אות ג. 

2) זע בראשית רבה ר"פ וירא. לקוטי 
תורה ויקרא כא, א, 

נדרים לב, ב, 


ד"ה 





ל ק ו טי 


דער נאַטור איז אַ מענטש אױיף זי 
קיין בעל-הבית ניט. פריער האָט 
ער געהיסן אברם -- אָן א ה"א, 
ער איז געווען א בעל: הבית נאָר 
אויף דעם װאָס אַ מענטש קען לױט 
זיין נאַטור הערשן, אָבער דערנאָך, 
דורך דעם װאָס ער האָט געטאָן בכוז 
עצמו --- וויפל מען קען טאָן מיטן 
אייגענעם כוח -- האָט מען אים 
געגעבן פון הימל אויך אַזעלכע עג" 
ינים װאָס אַלײן קען מען צו זי 
ניט צוקומען און ער איז געװאָרן א 
בעל-הבית אויך אויף די זאַכן, וועלכע 
לויט דער נאַטור קען מען זי גיט 
באַהערשן, 

ממילא איז פאַרשטאַנדיק אַן דִי 
אַנטפּלעקונג צו אברהם אבינו נאָך 
דער מצות מילה איז געװען א פיל 
העכערע װי פריער, 

פונדעסטוועגן קען יעדער איד -- 
אפילו אַזאַ וועלכער איו ;לא הגיע 
לחינוך" אין רוחניות --- אויך מאָ- 
נען, אַז דער אויבערשטער זאָל זיך 
צו אים באַווייזן אַזי װו' ער האָט 
זיך באַוויזן צו אברהם'ען װען ער 
האָט שוין געהאַלטן אין דער מֿך- 
ריגה װאָס נאָך דער מצות מילה, 

ה. פון דעם צמה צדק'ס ענט.- 
פער, אַזו די התגלות -- אַנטפּלף" 
קונג -- צוֹ אברהם'ען איז געווען 
דערפאַר װאָס ער האָט געואוסט אַז 
ער דאַרף זיך מל זיין, קען מען זיך 
אָפּלערנען: אַז אמת טאַקע, יעדער 
איד קען מאָנען אַז דער איבער" 
שטער זאָל זיך צו אים באַוייון. עס 
פאָדערט זיך אָבער אַן הקדמה: ער 
זאָל װיסן אַז מען דאַרף זיך מל 
זיין. ד. ה. אַז ניט קוקנדיק אױיף 
די אַלע מעלות װאָס ער האָט בפּועל 
אָדער לכל הפּחות בכ 
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-- בכוח קען יעדער איד צוקומען 
צו די העכסטע מדריגות, װוי מען 
האָט פריער גערעדט און װי עס 
שטייט ') אַז יעדער איד איז מחויב 
צו זאָגן: מתי יגיעו מעשי למעשי 
אבותי אברהם יצחק ויעקם (וען 
וועלן מיינע מעשים צוקומען צו די 
מעשים פון מיינע אָבות אברהם יצחק 
און יעקב), פון דעם װאָס ער רעכנט 
אברהם'ען צוזאַמען מיט יצחק ויעקב, 
איז אויך א ראי' אַז דאָס מייגט 
מען אברהם'ען אין דער מדריגה הי 
ער איז געווען נאָך דער מצות מילה --- 

פונדעסטוועגן דאַרף ער ויסן אַן 
ער דאַרף זיך מל זין, 


ו נאָך מער : אויך די וועלכע האָבן 
די מעלות בפּועל, װאָס דאָס זיינען 
די צדיקים ועלכע באַהערשן אױיף 
די איברים װאָס בטבע קען מען 
אויף זיי ניט זיין קיין בעל הבית 
-- אַזױי וי אברהם אבינו --- אויך זי 
דאַרפן וויסן אַז זיי דאַרפן זיך מל 
זיין, 

-- עס איז ידוע די מעשה מיטן 
רבי'ן (מוהרש"ב) נ"ע, אַז אַמאָל האָט 
ער זיך געקלאָגט אַן ער הערט גיט 
אויף איין אויער, ווען מען האָט אָנ" 
געהויבן צו װכן די סיבה דערפון 
איז מען דערגאַנגען, אַזו שבת װען 
ער האָט געזאָגט חסידות, האָט מען 
אין אַ צוייטן צימער געשמועסט, 
און דאָס האָט אים מבלבל געוען צו 
זאָגן דעם מאמר, אַזױ וי ער האָט 
געפילט די אַחריות, אַז זיין עגין אין 
משפּיע צוֹ זין חסידות, און דער 
שמועסן האָט אים געשטערט -- האָט 
ער מסלק געװען דעם חוש השמיעה 


64 תא דבי אליי רבהת סמ" 





6 לקוטי 


פון דעם אויער וועלכער איז געווען 
צו דער זייט פון יענעם צימער. 

און דאָס איז װאָס עס שטייט אין אַ 
מאמר ') אַז צדיקים האָבן ביי זיך צו" 
גענומען די ראי' אָדער די שמיעה 
בשעת עס האָט געשטערט צום נפש 
האלקית. װאָרום צדיקים זיינען בעלי 


בתים אויך אויף די חושים װאָס 
בטבע געװעלטיקט מען איבער זי 
ניט. אט 


אָבער אויך אַזעלכע וועלכע שטייען 
אין אַזאַ הויכע מדריגה דאַרפן וויסן 
אַז זיי דאַרפן זיך מל זיין 

ז. דער טעם דערױיף איז, וייל 
ווען עס איז פאַראַן אַפילו נאָר אַן 
ערלה דקה ביותר ברוחניות, קען עס, 
נאָך פילע השתלשלות, אַראָפּקומען 
ביז אין נידעריקע זאַכן 

און דאָס איז דער דיוק פון דעם 
רבי'ץ צמח צדק'ס לשון, אַז אַ איד 
אַ צדיק צו ניין און ניינציק יאָר ווייסט 
אַז ער דאַרף זיך מל זיין. צוֹ הונ" 
דערט יאָר -- ד. ה. אַז ער האָט 
מברר געװען אַלע צען כחות, יע- 
דער כוח וי ער באַשטײט פון צען 
--- דאַן האָט ער שוין ניט װאָס מורא 
צו האָבן, װאָרום ער האָט שוין ניט 
קיין שייכות צו די ענינים פון וועלט, 
װי עס שטייט') בן מאה כאילו מת 
ועבר ובטל מן העולם, 

--- װאָרום אין פלוג איז ניט פאַר- 
שטאַנדיק װאָס ער זאָגט אין אָבות 
בן מאה כאילו מת ועבר ובטל מן 
העולם, אַלע ענינים װאָס ער רעכנט 
דאָרט אויס אין דער משנה זיינען 
למעשה'דיקע אָנווייזונגען װי אַזױ זיך 
צו פירן, בן חמש למקרא, בן עשר 


5 ד"ה כי ישאלך תרנ"ד, 
6 אבות פרק ה משנה כבי 
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למשנה, בן י"ג למצוות כו, אָבער 
װאָס פאַר אַן אָנװייזונג איז דאָס, 
אַז צו הונדערט יאָר איז ער ;כאילו 
מת ועבר ובטל מן העולם"? נאָר 
דער פּשט איז, אַז ווען ער האָט שוין 
מברר געווען אַלע צען כחות -- און 
דוקא בפּרטיות '), יעדער איינער װי 
ער באַשטייט פון צען', ער איז אַ 
;בן מאה", איז ער ;כאילו עבר ובטל 
מן העולם", ער האָט שוין מער קיין 
שייכות ניט צו די ענינים פון װעלט 
און האָט ניט פאַר װאָס מורא צו 
האָבן, גלייך װוי ער װאָלט שוין מער 
ניט געהאַט קיין יצר הרע ). -- 

בשעת ער איז אָבער 99 יאָר, עס 
פעלט אים נאָך עפּעס צו דעם בירור 
פון אַלע צען כחות בפּרטיות, דע- 
מאָלט דאַרף ער זיך מל זיין, װאָרום 
בריבוי ‏ ההשתלשלות 

--- מען מיינט ניט ריבוי השתל- 
שלות, אַז דער אדם געפינט זיך 
אין איין עולם און די ירידה איז 
אין אַ צוייטן עולם, נאָר װיבאַלד 
דער אָדם איז דאָך קדם למעשה 
בראשית ואחור למע"ב?), איז באַ 
אים גופא קען זיין אַ ריבוי השתל- 
שלות -- 


קען עס אַראָפּקומען ביז צו נידע" 
ריקע ענינים. 


) זע קונטרס העבודה פוק וי 

8) דרך מצותיך שרש מצות התפלה קמן 
ב; ביאור ושבתה קע, ב. עיין בדרושי 
חיי שרה, 

9) זע ירושלמי סוף ברכות. זהר חלק ב' 
קז, ב. תניא פרק א. ובכמה מקומות, 

0) ברכות סא, א. בראשית רבה ה, א, 
ארשב"ל אחור למעשה יום האחרוֹן וקדם 
למעשה יום א'י. תנחומא תזריע א, זע 
גי עץ יוסף. תורה אור ג, ד. לקוטי תורה 
דברים פו, ג. 





ל קוטי 


בשעת אָבער עס איז פאַראַן דער 
אַלגעמײנער ביטול, ער וייסט אַז ער 
דאַרף זיך מל זײן, ער וויסט אַז 
אַזױ װי ער איז טױיג ניט, און ער 
דאַרף אַנדערש וװער, אין דאָס אַ 
הקדמה אויף צוצוקומען צו די הע" 
כערע מדריגות, עס זאָל זיין וירא 
אליו ה', אַזױ װי צו אַברהם אבינו 
נאָך מצות מילה, און ער ווערט אאב- 
רהם?" מיט אַ צוגעגעבענער ה"א; 
ער װערט א בעל'הבית אױף אַלע 
זיינע חושים, אַפילן אויף די װאָס 
בטבע קען מען אױיף יי נִיט גש" 
וועלטיקן, 

נאָך מער : ער ווערט אַ בעל-הבית 
אויף זיין חלק אין ועלט, אַזױי הי 
מען האָט גערעדט אין מאמר װעגן 
צדיקים, אַז דורך דעם װאָס זיי פַו" 
עלץ אַ זיכוך (אויסלייטערונג) ביי זיך 
אַלין, באַװירקן זיי אויך אַ זיכוך אין 
זייער חלק אין ועלט, 

אַזױ אויך, דורכדעם װאָס ער ווערט 
אַ בעל הבית אויף זיינע חושים ווערט 
ער אױך אַ בעל הבית אױיף זין 
חלק אין וועלט, אויף אַלע זאַכן װאָס 
ער דאַרף האָבן אויף צו דינען דעם 
אויבערשטן, סיי אין בני, סיי אין 
חיי און סיי אין מזוני (קינדער, לעבן 
און פּרנסה), און דאָס אַלעס זאָל זיין 
-- רויחי (בריוח), 

(משיחת כ' מ"ח תשי"ג) 


* א 8 


ח. איינע פון די מעלות צו װעל- 


כע אברהם אבינו' איז צוגעקומען 
דורך מצות מילה אי אַז דעמאָלט 
איז ער געװאָרן ראוי צוֹ געבוירן 
יצחק'ן, און לוט דעם מאמר רזיל +), 
אַז יצחק האָט געדאַרפט געכאָרן ווערן 


1) בראשית רבה פמ"ו, 3, 


ש י ח ו ה |ז 


מטיפּה קדושה דוקא, װוי עס שטייט = 
אויך דער לשון ;אשר קדש ידיף 
מבטן?, דערפאַר איז אברהם --- כאָטש 
אויך פאַר מצות מילה אין ער גפ" 
ווען אַ מרכבה צו אלקות, אָבער ער 


| איז נאָך ניט געווען ראוי צו האָבן 


יצחק'ן, נאָר בשעת ער איז צונע" 
קומען צום ;והי' תמים" דורך מילה, 
דעמאָלט דוקא האָט געקענט זין 
יצחק'ס געבורט, 

פון דעם אי אױיך פאַרשטאַנדיק 
די מעלה פון יצחק'ן אױיף אברהם" 
ען, װאָרום ביי אברהם'ס געבורט 
געפינט מען ניט אַז עס זאָל האָבן 
געדאַרפט זיין דער דערמאַנטער תבאי, 
אָבער יצחק'ס געבורט --- אפילו נאָף 
אַלע פריערדיקע מעלות פון אברהם""- 
ען -- האָט דאָס ניט געקענט זין 
איידער ער איז צוגעקומען צום עוחי' 
תמים", 


ט. װאָס איז דער טעם פאַרװאָס 
דוקא יצחק האָט געדאַרפט געבאָרן 
ווערן מטיפּה קדושה? 

דער חילוק פון אברהם מיט יצחק 
אין; 

אברהם'ס ענין איז --- המשכה מל" 
מעלה למטה, יצחק'ס ענין איז -- 
העלאה מלמטה למעלה = 

אַזױ װי עס װערט דערקלערט א" 
פיל מאמרי חסידות אַז די עבודה 
פון אברהם'ען איו עאהבה כמים" 
(אַ ליבשאַפּט צום אױבערשטן ועל- 
כע איז געגליכן צו װאַסער), אַזוֹי וי 
מיר זאָגן (אין תפלת גשם) ע/זכור 
אב נמשך אחריך כמים" (געדענק 
דעם פאָטער (אברהם) וועלכער האָט 
זיך נאָכגעצױגן נאָך דיר װוֹי װאַסער), 


2 שבת קלו, 3 
3) תורה אור ט, ג, 
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! װאָס די טבע פון װאַסער איז אַראָפּ- 
צונידערן פון אויבן אַראָפּ'). די 
עבודה פון יצחק'ן איז אהבה כרשפּי 
אש (וי פּלאַמען-פייער), װאָס די 
טבע פון פייער איז אַז עס ציט זיך 
פון אונטן אַרויף. 

דער אונטערשייד פון אברהםען 
מיט יצחק'ן איז געווען ניט נאָר אין 
דער עבודה מיט זיך אַלײן, נאָר אויך 
אין זייער עבודה װאָס זיי האָבן אויפ- 
געטאָן אין דער וועלט, 

אברהם האָט גע'פועל'ט אין דער 
וועלט, אַז אין איר זאָל נמשך וערן 
גיטלעכקייט מלמעלה למטה, און יצ- 
חק האָט גע'פּועל'ט אין װעלט, אַז 
זי אַליין זאָל דערהויבן װערן, וערן 
אַ כלי צו ג-טלעכקייט -- העלאה 
מלמטה למעלה, 

און אָט דעם חילוק זעט מען אויך 
אין די אופנים פון זייער הנהגה, לוט 
וי די תורה דערציילט אונז. 

י. אברהם אבינו האָט ממשיך גע" 
ווען גיטלעכקייט צו אַלעמען: אין ארץ 
כנען -- װי זי איז געװען קודם 
הבירור -- און אויך אין מצרים, 
ביז װאַנען ער האָט ממשיך געוען 
גיטלעכקייט אויך צו ערביים (אַראַ- 
בער) וועלכע פלעגן זיך בוקן צו דער 
שטויב פון זייערע פיס=), װאָס דאָס 
איז די סאַמע נידעריקסטע מדריגה, 

-- אַ מענטש איז איינגעטיילט אין 
דריי טיילן: ראש, גוף, רגל. דער 
פוס איז דער סאַמע נידעריקסטער 
אבר דער שטױב פון די פיס 
איז נאָך נידעריקער פון דעם פוס 
אַלײין,. די ערביים זיינען געשטאַנען 
אין אַזאַ נידעריקער מדריגה, אַז זיי 


יט 





4 תניא ח"א פ"ד. 
סימן יב, 
5) בבא מציעא פו, ב. 


אגרת הקדש ריש 
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האָבן זיך געבוקט צו דעם שטױב 
פון זייערע פיס, ד. ה. אַז דער שכל 
פון קאָפּ איז ביי זיי געשטאַנען ני" 
דעריקער װי דער שטױב פון די 
פיס. -- 

פונדעסטוועגן האָט אברהם אבינו 
זיך אָפּגעגעבן אויף ממשיך צו זיין 
אלקות אויך אין זיי, אַזױ װוי די 
חז"ל זאָגן '*) אויף דעם פּסוק *) ויקרא 
שם בשם הו' א"ל עולם -- אל 
תיקרי ויקרא אלא ויקריא. ד. ה. ער 
האָט געמאַכט איסרופן: ער האָט 
געיפּועליט ביי זיי אַז זיי זאָלן שריי- 
ען ;א"ל עולם". 

אַזױ וי דער ענין פון אברהם'ס 
עבודה איז געווען המשכה, אַזױ זיי" 
נען אויך דער װעג און די כלים 
דערצו געווען אין אַן אופן פון 
המשכה, אַזױ װוי עס װערט דער" 
ציילט אין רז"ל *) אַז דער אופן װי 
אַזױי אברהם פלעגט מאַכן באַקאַנט 
ג-טלעכקייט אויף דער װעלט איז גע- 
ווען דורך הכנסת אורחים. 

ער האָט אַריינגענומען אורחים אין 
מדבר, געגעבן זיי אַלע זאַכן, און 
דערנאָך בשעת זיי האָבן אים געװאָלט 
דאַנקען, האָט ער זיי געזאָגט: ברכו 
למי ‏ שאכלתם משלו; הודו ברכו 
ושבחו למי שאמר והי' העולם 
(בענטשט דעם װאָס איר האָט געגעסן 
פון זיינע ; דאַנקט, בענטשט און לויבט 
דעם װאָס מיט זיין װאָרט איז גע- 
װאָרן די ועלט). 


יא. יצחק'ס ענין איז געװען -- 
װי פריער געזאָגט -- העלאה מל- 
מטה למעלה. דערפאַר האָט ער ניט . 


6 סוטה י, סוף עמוד אי 
7) בראשית כא, לגי 
8 סוטה י, ב. בראשית רבה פמ"ט, 1. 
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געהאַט אינגאַנצן קיין שייכות צו מצ- 
רים און צו חוצה לארץ בכלל, וייל 
ער איז געװוען אַן עולה תמימה ") 
און אויך זייענדיק אין ארץ ישראל, 
האָט ער געהאַט צו טאָן מיט חפירת 
בארות (גראָבן ברונעמס), װאָס דאָס 
| איז מרמו אויף דעם אופן פון גילי 
אלקות בדרך העלאה, אַנטפּלעקן ג"ט- 
לעכקייט דורך דערהויבן דעם אונטן, 
ווייל מדריגת יצחק איז געווען -- 
אָפּגעטראָגן פון וועלט, העלאה והס- 
תלקות מלמטה למעלה. 

אַזױ װי ער אַלין איז געװען אין 
דער בחינה פון העלאה, האָט עָר די 
זעלבע זאַך אויך אױיפגעטאָן אין וועלט, 
געמאַכט פון איר אַ כלי (װאָס ציט" 
זיך) צו אלקות, 


יב. װי די תורה דערציילט אוז, 
איז יצחק'ס עבודה געװען חפירת 
הבארות, גראָבן די ברונעמס. דאָס 
מיינט אַנטפּלעקן און אַרויפציען די 
מים חיים וועלכע געפינען זיך אונטן 
אין דער ערד. ניט אַרײנגיסן אַהין 
מים חיים פון אַן אַנדער אָרט, נאָר 
אַנטפּלעקן דאָס קועלנדיקע װאַסער 
וועלכע געפינט זִיך דאָרטן גופא, 
װאָרום דער אמת איז אַז דאָרט גע" 
פינען זיך מים חיים, מער ניט װאָס 
עס איז פאַרדעקט מיט ערד, בלאָטע 
און שטיינער, און בשעת מען נעמט 
אַראָפּ דעם צודעק, ווערן אַנטפּלעקט 
די מים חיים, 

װאָס דאָס ווייזט אויך אָן אויף זיין 
רוחניות'דיקער עבודה : אַראָפּנעמען די 
אַלע זאַכן וועלכע פאַרדעקן און פאַר- 
שטעלן, און מאַכן די װעלט פאַר אַ 
כלי צוֹ ג-טלעכקייט --- העלאה מט- 


9) בראשית רבה פס"ד, ג. הובא בפירש"פ 
עה"ת, בראשית כו, 3, 
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מטה למעלה, וי די מים חיים אַלײן, 
וועלכע זיינען נובע מתתא לעילא, 
(קוועלן פון אונטן אַרױיף), 


יג. ניט נאָר װאָס יצחק האָט זיך 
ניט גערעכנט מיט די קעגנשטאַנדן 
וועלכע דעקן צו די מים חיים, נאָר 
נאָך מער: ער האָט זיך אױיך ניט 
גערעכנט מיט קיין מנגדים וועלכש 
שטערן צום גראָבן די ברונעמס, 

װי די תורה דערצײלט אוג, אַז 
בשעת עס זיינען געקומען אבימלך'ס 
פּאַסטעכער און האָבן פאַרטריבן לאַ- 
חק'ס פּאַסטעכער און פאַרשטאָפּט זי 
ברונעמס, איז יצחק ניט נתפעל גשָ" 
װאָרן און געהייסן ווייטער גראָבן 

נאָך מער: אַפילו װען מען האָט 
צוגענומען די ברונעמס וועלכע שבדי 
יצחק האָבן אױסגעגראָבן און זי 
אַװועקגעגעבן צו די פּלישתים -- דאָס 
מייגט אין טיפערן זין, אַז די לעבע" 
דיקייט און װאַרעמקײט צו ועלכש 
מען האָט זיך קוים דערגראָבן, נעמט 
מען אַריין אין דער קליפה פון פּליש- 
תים (װאָס דאָס איז ,,מבוי המפולש) = 
-- אויך דעמאָלט איז יצחק ניט נחת- 
פּעל געװאָרן און וייטער געגראָבן, 
און בשעת מען האָט צוגענומען אויף 
דעם צוייטן ברונעם, האָט ער גש- 
גראָבן אַ דריטן, בין ער איז צונש- 
קומען צוֹ ;רחוכות" (בריטקייט) 
;הרחים ה' לגו ופרינו בארץ" = 


יד. על פּי שכל איז גיט גש- 
ווען קיין אָרט ניט נתפּעל צו װערן 
פון אבימלך'ן, אין דער צייט װאָס 
אַבימלך זיצט אויף זיין כסא-מלוכה 
און שטערט צו גראָבן די בארות 


0 תורה אור בשלח סא, ג. און נאָך, 
1) בראשית פו, 35 
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פון קדושה, און די ברונעמס װאָס 
מען האָט אױפגעגראָבן ‏ מיט דער 
גרעסטער אָנשטרענגונג נעמט אַביי 
מלך צו זיך. יצחק האָט זיך אָבער 
ניט גערעכנט מיט קיינע חשבונות 
פון שכל, ער האָט געוואוסט אַז זיין 
ענין איז צו אַנטפּלעקן מים חיים, 
און די אַרבעט האָט ער געטאָן מיט 
מסירת נפש. 

די עבודה צו מאַכן פון וועלט אַ כלי 
צו גיטלעכקייט דערלאַנגט אין בלי 
גבול האמתי (אמת'ע אומבאַגרענעצט- 
קייט) אין סוף ברוך הוא, װאָרום 
דורך דעם פירט זיך דורך דער תכלית 
הכוונה ***). אַזױ װי עס שטייט דער 
טעם אויף אָנרופן אים מיטן נאָמען 
יצחק -- ;צחוק עשה לי אלקים""). 
אַז דער בירור וזיכוך פון די ענינים 
וועלכע פאַרשטעלן און וועלכע נעמען 
זיך פון דעם שם אלקים בגימטריא 
;הטבע" *) -- דאָס דוקא רופט אַרױס 
דעם צחוק ותענוג שלמעלה") 


טו, לוט דעם װעט מען פאַרשטיין 
פאַרװאָס יצחק האָט געדאַרפט גע" 
באָרן װערן מטיפה קדושה דוקא, 
ווייל אברהם'ס מדריגה מצד זיך אַלין 
איז געוען אצילות, ד. ה. אלקות 
בהגבלה, און דורך מקיים זיין די 
מצוה פון מילה איז ער צוגעקומען 
צו עתמימות" (גאַנצקייט) -- הי' 
תמים -- װאָס דאָס איז דער ענין 
פון אלקות שלמעלה מאצילות *). און 
דאָס האָט אַרױסגערופן ביי יצחק', 





5) תורה אור יז, גי 
2) בראשית כא, ו. 
3) תניא שער היחוד והאמונה פרק וי 
4) תורה אור יח, אי 
5) זע תורה אור סוף ד"ה בעצם היום 
הזֶה. תורת חיים דאָרט, 
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אַז זיין עבודה זאָל זיין אָן קיינע 
הגבלות, אפילו ניט קיין הגבלות פון 
שכל דקדושה "= 

טז, די אָנוייזונג פון דעם איז: 

אברהם און יצחק וערן ביידע אָנ- 
גערופן אבות פון יעדן אידן 

ביי יעדער אידן דאַרפן זיין צוויי- 
ערליי עבודות: די עבודה פון אב" 
רהם'ען און די עבודה פון יצחק'. 

בשעת אַ איד האָט צו טאָן מיט 
תורה,. תפלה און מקיים זיין מצוות, 
געפינט ער זיך דאָך אין ליכטיקע 
ד' אמות. ער האָט ניט צו טאָן מיכ 
דער ועלט, ניט נאָר ווען ער פאַרי 
נעמט זיך מיט די צװויי קוים פון 
תורה און עבודה, נאָר אפילו וען 
ער פאַרנעמט זיך מיטן קו פון גמי- 
לות חסדים -- מקיים זיין מצוות -- 
װאָס ער דאַרף טאָן מיט גשמיות" 
דיקע זאַכן, איז ער אָבער פונדעסט- 
וועגן אויך דעמאָלט פאַרנומען מיט 
מקיים זיין דעם רצון העליון (דעם 
אויבערשטנס ווילן). מער ניט װאָס 
ער איז ממשיך דעם אױיבערשטנס 
רצון אויך אין גשמיות, אָבער ער 
האָט ניט צו טאָן מיטן גשמי אַלײן, 
און כל שכן ניט מיט קין מנגד 
און אפילו ניט מיט עפּעס װאָס פאַר- 
דעקט און פאַרשטעלט ג-טלעכקייט. 

איז אפילו אַז מען האַלט ביי אַזאַ 
דרגא, דאַרף מען וויסן אַז נאָך ניט 
דאָס איז דער תכלית פון עבודת 
השם. דאָס איז בלויז די עבודה פון 
אברהם אָבער מען דאַרף זיך פאַר" 
נעמען אויך מיט דער עבודה פון 
יצחק. | 

מען דאַרף האָבן צו טאָן אויך מיט 


טי 


6 זע תו"א ר"פ תולדות. תורת חיים 
דאָרט, 
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די, װאָס אין דרויסן זעט זיך אין זי 
ניט אָן מער וי שטיינער און בלאָטע 
װאָס פאַרדעקן אויף די מים חיים, 
און אפילו אויך מיט די װאָס עס 
זעט זיך אויס אַז זיי זיינען מנגדים 
צו ג-טלעכקייט, ד. ה. מיט אַזױנע 
וועלכע זיינען אויסערלעך פאַרזונקען 
אין איסורים במזיד און להכעיס -- 
אויך מיט זיי דאַרף מען זיך פאַך" 
נעמען צו גראָבן אין זיי, אַראָפּנעמען 
פון זיי די זאַכן וועלכע פאַרשטעלן 
ביז מען װעט זיך דערגראָבן צַן די 
מים חיים ועלכע געפינען זיך אין 
זי אינװייניק, און דאָס אַנטפּלעקן 
און אַרױסברענגען בגילוי, 

קען מען דאָך טענהן: ער האָט 
שוין געפּרואװוט גראָבן איין מאָל און 
נאָך אַמאָל, און ניט נאָר װאָס ער זעט 
ניט קיײן תועלת, נאָר אדרבא, די 
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פּלשתים האָבן גאָר צוגענומען די 
ברונעמס -- איז װאָס פאַר אַן אָרט 
איז דאָ על פּי שכל נאָך וייטער צו 
גראָבן ? 


אויף דעם ענטפערט מען: אשר 
קדש ידיד מנטן כו' וצאצאיר כה, 
די עבודה פון יצחק'ן און זיינע קיף" 
דער דאַרף זיין אָן קיינע חשבבנות. 
דאָס װאָס ביז איצט האָט ער גיט 
מצליח געווען, דאָס אין דעם אה" 
בגערשטנס חשבנות, וכהדי' פכבשי 
דרחמנא למה לך"). װאָס איז נוגע 
צו אים איז אַז ער מון גראָבן און 
גראָבן, ביז ער װעט זיך דערגראָבן 
צום מים חיים, און סוף סוף װעט 
ער צוקומען צוֹ עהרחיף ה' לנו ופריון 
בארץ" +), 


(משיחת י"גב תמוזן תשי"ך) 


פרשת חיי שרה 


א. אין דער היינטיקער סדרה שטייט, 
;ותמת שרה בקרית ארבע היא חברון 
בארץ כנען". טייטשט דער זהר אַז 
שרה איז אַ רמז (אָנדייט) אויף דעם 
גוף און אברהם -- אויף דער נשמח =, 

און דאָס איז -- זאָגט דער זהר -- 
קותמת שרה, אַז װען דער גוף 
שטאַרבט עבקרית ארבע?", װאָס ער 
באַשטײט פון די פיר יסודות, עהיא 
חברון", װאָס כל זמן ער האָט גש- 
לעבט, זיינען די פיר יסודות געװען 
מחובר, איז װען ער שטאַרבט, דֵשָ" 


) ע שוית הרשב"א סיי תית, ד"ה רבי 
בנאה (גדפס בקונטרס צמח צדק למסי ב"ב), 


מאָלט איז ויבא אברהם? -- די 
נשמה -- אלספוד לשרה ולבכותה": 
די נשמה װיינט, װייל אױך גאָכן 
טויט, און לאחר ההסתלקות, איז זײ 
גשמה פאַרבונדן מיטן גוף, 

לט דעם, אַז שרה אין אַ רמז 
אויף דעם גוף און אברהם אויף דער 
נשמה, איז אין פלוג נִיט פאַרשטאַן" 
דיק װאָס עס שטייט ,כל אשר תאמר 
אליך שרה שמע בקולה? 


ב. עס איז באַװאוסט דער װאָרט 
1 ברכות י, א, 


8) שכל העמים 
(רמכ"ן כּו. 3), 


ינבדוהו שכם אחף 
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פון בעל שם טוב') אױיף דעם פּסוק 
כי תראה חמור שונאך גו )), 

;כי תראה חמור" -- אַז דו װועסט 
זיך איינקוקן אין דיין חומר (קער" 
פּערלעכקייט) װועסטו זען אַז ;שונאך" 
-- ער איז דיין שונא, ווייל אין אָנהויב 
עבודה און ביים אָנהױיב פון לעבן 
זיינען גוף און נשמה שונאים איינער 
דעם צווייטן; ;רובץ תחת משאו? -- 
משא מיינט דער עול (לאַסט) פון 
תורה און מצוות. ניט קוקנדיק אַז 
דאָס איז ,משאו", זיין משא, װאָס 
דערפאַר האָט מען געגעבן מצוות צו 
נשמות אין גופים דוקא, וייל די 
כוונה איז צוליב אויסלייטערן דעם 
גוף --- פונדעסטוועגן איז דאָס פאַר 
אים אַ משא, װאָס ער ויל דאָס 
ניט, ממילא איזן ער קרובץ תחת 
משאו". 


ג. אויסער דעם װאָס די מצות 
זיינען געגעבן געװאָרן דוקא צו נש" 


מות אין גופים -- זיינען די מצוות 


גופא אויך אָנגעטאָן דוקא אין גש- 
מיות'דיקע זאַכן. און ניט נאָר די 
מצוות מעשיות, נאָר אויך די מצוות 
וועלכע זיינען חובת הלבבות -- אַזױ 
װי אהבה און יראה, -- און חובת 
המוח -- אַזױי וי די מצוה פון 
האמנת היחוד (גלויבן אין דער איינ" 
ציקייט פון דעם באַשעפער) -- אויך 
די מצוות איז זייער ענין, אַז זיי זאָלן 
דערפילט ווערן דוקא אין דעם קער- 
פּערלעכן פלייש פון האַרץ און מוח, 

למשל: די מצוה פון אהבת ד'. אַזױ 
װי אין גשמיות איז דאָך קשמועה 
טובה תדשן עצם" ) (אַ גוטע בשורה 


2) געבראכט אין היום יום ע' כג -- כח 
שבט, 

63 שמות כג, הי 

64 משלי טו, ל. 
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מאַכט פעט דעם ביין), װי די גמרא 
דערציילט ') אַז פון דער גוטער בשו" 
רה װאָס מען האָט אים אָנגעזאָגט 
איז געװאָרן ביי אים אַ קערפּערלעכע 
ענדערונג, אַזױ אויך אין אהבת ד= 
אז דער קקרבת אלקים לי טוב", װאָס 
דער מענטש דערהערט, דאַרף איך 
זיין קענטיק אין זיין גוף. 

אַזױ אויך אין יראה : ניט נאָר װאָס 
עס דאַרף זיין אַ כיווץ אין מוח אָדער 
אַפילו אין האַרצן, נאָר עס דאַרף 
זיין קענטיק אין דעם קערפּערלעכן 
פלייש פון מוח און האַרץ אַז ער 
שרעקט זיך. 

אַלץ האָבן אונז געוויזן די נשיאים, 
און אויך אין דער זאַך איז פאַראַן אַ 
ביײישפּיל,. עס איז באַוואוסט די מעשה 
אַז דער אַלטער רבי האָט אַמאָל אין 
דאוונען (ראש השנה אָדער יום כיפּור) 
קומענדיק צו די װערטער צובכן תן 
פּחדך" --- זיך אָנגעהױיבן קייקלען אויף 
דער ערד זאָגנדיק פּח, פּח, (מיט אַ 
פּתח אונטערן פּא) און פאַר גרויס 
פּחד האָט ער ניט געקאָנט פאַרענדיקן 
דעם װאָרט. ערשט אין אַ צייט אַרום 
האָט ער אויסגעפירט דעם גאַנצן 
װאָרט צפּחדך". 

נאָך אַ מעשה פון דעם רבי'ן דעם 
צמח צדק: אין די ערשטע אָרן 
פון זיין נשיאות איז ער אַמאָל גע- 
זעסן און פאַרבראַכט מיט חסידים, 
מען האָט געבראַכט קאַװיט (דאָס װאָס 
הייסט היינט 90-ער), האָט ער גע" 
נומען איין גלאָז, און נאָך אַ גלאָז 
און געהייסן אָנגיסן אַ דריטע גלאָז. 
נאָכדעם האָט ער אַ פיר געטאָן מיט 
דער האַנט איבער דעם שטערן און 
ס'איז אויף אים גאָרניט ניכר געווען 
די משקה, 





5) גיטין נו, בי 
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האָט דער צמח צדק שפּעטער דער" 
קלערט, אַז ער האָט זיך אַרײנגץ- 
טראַכט אין גדולת ד', איז אויף אים 
אָנגעפאַלן אַ פּחד, און איין קשה 
פּחז מפיגו" (פּחד ניכטערט אויס פון 
שטאַרקן וויין) '), און דער פּחד נעמט 
אַראָפּ פון דעם קערפּער די וירקונג 
װאָס דער ויין האָט אויף אים, די 
יראה האָט ביי אים אַזוֹיפיל געווירקט, 
און עס איז אַזױ ווייט קענטיק געווען 
אויך אויף דעם קערפּער, אַז עס האָט 
אַראָפּגענומען די ווירקונג פון דער 
משקה, 

אַזױ איז אויך אין אהבה, אַזוי וי 
הרה"צ ר' מנחם נחום טשערנאָבע- 
לער איז געווען פעט בגופר פון 
זאָגן אמן יהא שמי' רבא )). אַז ער 
האָט זיך אַרײנגעטראַכט אין דעם 
;שמי! רבא" און גדולת הוי', אַז דער 
אויבערשטער איז ,מברך לעלם ול" 
עלמי עלמיא", אַז ער װערט נמשך 
אין אַלע עולמות, װאָס אויך עולם 
העשי' הגשמי אין אין כלל -- איז 
ער נתעורר געװאָרן מיט אַן אהבה 
און תענוג, ביז װאַנען אַז דאָס האָט 
גע'פּועליט אַ פעטקייט אין זיין קעף" 
פער. 

ד. אוחדלת מעזוב לו" --- איז דער 
בעל שם טוב וייטער מבאר אין זיין 
תורה אויף דעם אױבן דערמאָנטן 
פּסוק : קענסטו דאָך מיינען אַז וי" 
באַלד דער גוף איז ,רובץ תחת משאן" 
וועסטו דיך פאַרנעמען מיט אַזאַ עבו" 
דה װאָס געהערט צו דער גשמה, 
און דעם גוף װעסטו צעברעכן דורךף 
תעניתים וסיגופים -- זאָגט מען: 
;עזוב תעזוב עמון", וייל מען דאַרף 
מברר זיין דעם גוף. 


6 א ב"ב י א. וצצ"ק, 
) ז"ה וקבל היהודים תרע"ה, 
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אפילו ווען ער זאָל מכוון זיין אַלע 
כוונות פון דער מצוה און די מצוה 
בטועל װעט ער גיט מקים װין; 
ער װעט מכון זיין די כהנות פון 
תפילין, נאָר בפועל װעט ער קין 
תפילין ניט לייג, -- איז ניט נאָר 
װאָס עס פעלט דער קיום פון דער 
מצוה, נאָר ער האָט נאָך עוכר געווען 
אַן עבירה -- ער האָט מבטל געװוען 
די מצוה פון תפילין, 

אויב אָבער ער װעט בפּועל לייגן 
תפילין, און די כוונות האָט ער ניט 
מכוון געווען -- צי ווייל ער וייסט 
ניט די כוונות, אָדער ער וייסט יא 
נאָר ער האָט ניט מכון געװען -- 
איז שמייסן װועט מען אים, וייל ער 
האָט באַדאַרפט מכוון זיין, אָבער די 
מצוה האָט ער מקיים געווען 


ביי איינעם פון דעם צמח צדק'ט 
אייניקלעך האָט געדאַרפט זיין אַ ברית, 
און עס זיינען דאָרט געװען צההי 
מוהלים. איינער אין געווען אַן שָל- 
טערער װאָס האָט געוואוסט כתףי 
האריז"ל -- צי אַלע צי גיט אַלץ, 
אָבער די ענינים װאָס האָבן אַ שׁלל" 
כות צו מילה האָט ער געואוסט -- 
און איינער איז געוען אַן אינגערער, 
אַ מומחה, אָבער אַ סך פשוט'ער הי 
דער עלטערער. האָט דער צמח צדק 
געזאָגט אַז מען זאָל נעמען דעם 
אינגערן, און געזאָגט דעם טעם, ווייט 
מען דאַרף פּשוט אין גשמיות אִמֹּ- 
שגיידן, 


און דאָס איז דער פּשט פון עכל 
אשר תאמר אליך שרה שמע בקולה" 
--- װאָס קשרה" מיינט מען -- לפירוש 
הזהר -- דעם גוף, וייל דער עיקף 
כוונה איז דער גוף. איצט אין דאָס 
בהעלם, און לעתיד לבוא װעט דאָס 
זיין בגלוי, בִיז װאַנען אַז די נשמת 
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װעט נעמען חיות פון דעם גוף-), 
ביי די אבות איז דאָך ידוע אַז ;הטעימן 
הקב"ה בעולם הזה מעין עולם הבא"') 
(דער אויבערשטער האָט זיי געגעבן 
צו פאַרזוכן מעין עולם הבא שױן 
אויף דער וועלט), דערפאַר האָט מען 
אברהם'ען געזאָגט: כל אשר תאמר 
אליך שרה שמע בקולה, 

(משיחת ש"פ חײ שרה תשי"א) 


ה. דער ערשטער שידוך און חתונה 
װאָס איז באַשריבן בפירוש אין דער 
תורה, איז אין היינטיקער סדרה -- 
די חתונה פון יצחקץ. וועגן אדם און 
חוה שטייט אויך אין מדרש') אַז 
זייער חתונה איז מרומז אין דער 
תורה, אָבער דאָס איז מער ניט וי 
אַ דמז און בלויז אין עטליכע וער- 
טער. 

ווען אליעזר האָט דערצײילט װי 
אברהם האָט אים געשיקט קיין ארם 
נהרים, און וי ער איז אַהין גע- 
קומען, האָט ער געזאָגט: ואבוא היום, 
אַז היינט איז ער געקומען. טייטשט 
רש"י *) ,היום יצאתי והיום באתי, 
מכאן שקפצה לו הדרך" -- הינט 
בין איך אַרױסגעפאָרן און היינט בין 
איך אָנגעקומען, מיינט דאָס, אַז ער 
האָט געהאַט קפיצת הדרךי 

צוליב װאָס האָט געדאַרפט זיין די 
קפיצת הדרך, און צוליב װאָס האָט 
דאָס אליעזר דערציילט ? זיינען אויף 
דעם פאַראַן צוויי הסברות; די צויי" 
טע איז אַ חסידישע, װעט מען דער- 
ביי זען די הפשטה און נשמה"- 


8) ד"ה לכל תכלה תרנ"ט. 

9) ב"ב ספ"ק. זע אויך ד"ה וי בנאה 
הנ"ל, 

0 בראשית רבה פי"ח ועודי 

1) בראשית כד, מב. בראשית רבה נט, 
יאי 


שי ח ות 


דיקייט פון אַ חסידישער הסברה, 

ו! א) בשעת אברהם האָט געשיקט 
אליעזר'ן קיין ארם נהרים, האָט ער 
אָנגעשריבן אַ שטר מתנה אויף זיין 
גאַנצן פאַרמעגן צו יצחק'ן*). װאָס 
טוט מען אָבער מיט דעם זמן (דאַ- 
טום) פון דעם שטר? שרײבן אַ 
פריערדיקן זמן, ד. ה. דעם טאָג ווען 
אליעזר איז אַרױסגעפאָרן -- פאַר- 
װאָס זאָל ער עפּעס אַװעקגעבן זיין 
פּאַרמעגן במשך די זיבעצן טעג װאָס 
די נסיעה דאַרף נעמען? און בפרט 
לט דעם פּסק פון דער משנה אַז 
חייב ‏ אדם להיות חס על נכסיו") 
(אַ מענטש דאַרף שוינען זיינע פאַר- 
מעגנס), מילא פון שפּעטער אֶָן -- 
ד, ה. פון זינט אליעזר'ס אָנגקומען 
אין אַרם נהרים -- מוז ער אַװעק" 
געבן דעם פאַרמעגן צוליב דעם שידוך, 
אָבער ניט מיט זיבעצן טעג פריער. 
שרייבן מיט אַ זמן פון זיבעצן טעג 
שפּעטער, איז עס דאָך אַ שטר מאוחר. 
אמת טאַקע, אַ שטר מאוחר איז כשר, 
אָבער פאָרט ניט אַזױ גלאַטיק *'). האָט 
אברהם געשריבן דעם זמן -- דאַטום 
--- װען ער האָט אים אָנגעשריבן 
דעם שטר, און דערפאַר איז געװען 
קפיצת הדרך -- היום יצאתי והיום 


באתי -- כדי דער פאַרמעגן זאָל 
ניט אַרױס פון זיין רשות פאַר דער 
צייט, 


בשעת אליעזר איז געקומען קין 
אַרם נהרים, האָט ער מורא גע- 


2 ב"ר נט, יא (ופליג בוה על פדר"א 
פט"ז) -- געבראַכט אין פירש"י עה"ת, 
בראשית כד, לוי 

3( ערכין פייח מ"ד, 

4644 ע ש"ע חו"מ סי 
ובש"ך שם. תורה תמימה 
(בראשית כד, מב), 


מג סעיף יג 
על הפסול 


ל ק ו טי 


האַט אַז בתואל און לבן װעלן אים 
פרעגן, װי קומט דאָס װאָס דער זמן 
פון דעם שטר איז פון היינט, עס 
אין דאָך אַ שטר מאוחר ועלכער 
איז ביי אברהם'ען ,מחזי כשיקרא" ! 
האָט אליעזר באַלד פאַרכאַפּט און גע" 
זאָגט : פרעגט ניט קיין קשיות --- היום 
יצאתי והיום באת, 


ב) עס שטיט ) אַז רבקה, בי 
בתואל'ן אין שטוב, איז געווען .כשן" 
שנה בין החוחים? (װי אַ רויז צװוישן 
דערנער). דוקא דאָרט װאַקסט די שו" 
שנה, און די דערנער געהערן צו 
איר אױפהאַלט און ואוקס"), און 
מען דאַרף האָבן אַ טענה און אַ 
כוח אויף אַרוסנעמען די שושנה פון 
דאָרט, װאָרום די דערנער לאָזן גיט, 
אין דעם זכות פון דער ששנה 
באַװאַסערט מען דעם גאַנצן פּלאַץ, 
ממילא לעבן זיי אויך דערפון, בשעת 
רבקה איז געװאָרן אַלט דריי יאָף 
מיט אַ טאָג -- װאָס דעמאַלט אין 
זי ראויה לביאה, חתונה צו האָבן 
מיט יצחקן -- האָט זיך דאָס גלייך 
דערהערט ביי אברהם'ען. די דאָזיקע 
ענדערונג איז אויך דער כוח און 
די טענה אויף צו פאַרבינדן זיך מיט 
קדושה און אַרױסצוגײן פון צװישן 
די דערנער. האָט אברהם גלייך נשָי 
זאָגט צו אליעזרן: ,אל ארצי ואל 
מולדתי תלך ולקחת אשה לבני ליצַ- 
חק". װען עס װאָלט ניט געװען 
קיין קפיצת הדרך, װאָלט רבקה גפ" 
ווען ביי לבן און בתואל איבעריקע 
צייט. דערפאַר האָט מען ניט געקאָנט 
אָנהױבן דעם אַרױסגיין פון צװוישן 
די דערנער -- דורך שיקן אליעזרץ 


5) שיר השירים רבה פ"ב, א. 
6 ר ח"ב כ, ב. 


שי ח והת 38 


-- איידער רבקה איז אַלט געװאָרן 
דריי יאָר מיט אַ טאָג, און דעריבער 
איז דערנאָך געווען קפיצת הדרך, זי 
זי זאָל דאָרט גיט בלייבן קיין אל" 
בעריקע צייט, 

בשעת אליעזר איז געקומען קיין 
אַרם נהרים האָט ער פאַרשטאַנען אַו 
לבן און בתואל װעלן טענהץ או 
רבקה זאָל איבערבלייבן אויף אַ צייט 
ביי זיי (אַזױ װוי זיי האָבן טאַקע גע" 
טענה'ט ;תשב הנערה אתנו יִמִים או 
עשור"), האָט ער זיי גלייך געזאָגט ; 
;חיום? -- איר זאָלט וויסן אַז דאָס 
איו אן ענין װאָס האַנדלט זיך אין 
מינוטן, יעדער מינוט אין א שאָד, 
און אַ ראי! : חיום יצאתי והיום באת", 

די אָפענע אָנוייוונג פונעם תו" 
רה-סיפּור טאר אונז און ווייטערע דו" 
רות אי : מעשה אָבות סימן לבנים "), 
אַזױ וי ביי רבקה'ן איז געווען קפל" 
צת הדרך כדי * זאָל גיט פאר" 
בלייבן אַן איבעריקע מינוט אין בתו" 
אל'ס הויז, אַזױי אין דאָס אויך א 
סימן לבנים : מען דאַרף גיט אראָמֹּ" 
פאַלן ביי זיך פון דעם חושך פון 
גלות, װאָרום דער אויבערשטער װעט 
צואיילן די גאולה, אַז מען זאָל ביט 
דאָרפן בלייבן קיין איבעריקע מינוט 
אין גלות, 

אַזױ װי מצרים איז דער שורש פון 
אַלע גלות'ן, איז פּונקט װי אין גלות 
מצרים איז געווען ;בעצם חיום יצאו 
וגו =, און װוי ער זאָגט אין מכילתא =) 
אַז דער אויבערשטער האָט יי גִיט 


24גטגאייסגנ יש 


7 ומבין בראשית יב. | 1 ;אמרו מל 
מה שאירע לאבות סימן לבנים" (ובתנחומא 
קך ט: ,סימן מסר לו הקב"ה לאברהם פל 
מה שאירע לך אירע לבניך") 

8 מכילתא ע"פם ויהי מקץ שלשים שנק 
וארבע מאות שנתת. 
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אויפגעהאַלטן אַפילו קיין אויגן-בליק, 
אַזױ איז אויך --- כימי צאתך מארץ 
מצרים אראנו נפלאות *=) --- אין איצ- 
טיקן גלות. מען דאַרף נאָר משלים 
זיין די פּכים קטנים און דערנאָך 
וועט זיין במהרה בימינו די גאולה 
שלמה דורך משיח צדקנן. 

(משיחת ש"פ חײ שרה תשי"ג) 


ח. אויף דער פּרשה ואברהם זקן 
זאָגן די רז"ל"): יפה שיחתן של 
עבדי בתי אבות מתורתן של בנים 
(עס זיינען בעסער די ריד פון 
די קנעכט פון די אבות װי די תורה 
פון די קינדער), װאָרום כמה גופי 
תורה לערנט מען אָפּ פון איין אי" 
בעריקן אות א. א. ו, ד. ה. אַז 
;תורתן של בנים" איז געזאָגט גע- 
װאָרן קורץ, דורך אַ רמז, װאָס דאָס 
איז דער אונטערשייד פון תורה שב- 
כתב און תורה שבעל פֹּה, װאָס תורה 
שבעל פֹּה איז באריכות און מיט 
איינצלהייטן און תורה שבכתב איז 
קורץ. און מיט רמזים, 


אָבער שיחתן של עבדי אָבות שטייט 
באויכות און אויספירלעך. נאָך מער : 
איין ענין שטייט צוויי-דריי מאָל, אַזױ 
וי די מעשה פון אליעזר'ן, שטייט 
פריער װאָס אברהם האָט אים געזאָגט 
און װאָס מיט אים האָט פּאַסירט, 
און דערנאָך שטייט דאָס אַלץ נאָך 
אַמאָל, װי אליעזר דערצילט װאָס 
אברהם האָט אים געזאָגט און װאָס 
עס האָט מיט אים פּאַסירט. 


ט כאָטש דער טעם אױף דעם 
איז וייל :יפה שיחתן של עבדי 
אבות", אָבער ביי וועלכן ענין װוערט 


9) מיכה ז, טו. 
0 בראשית רבה ס, חי 


שי ה ות 


דאָס דערציילט אין תורה? אין אַן 
ענין פון אַ שידוך און אַ חתונה, 
פון דעם איז פאַרשטאַנדיק, אַז אוי- 
סער דער מעלה פון שיחתן של עבדי 
אבות איז די מעלה אויך דער ענין 
פון אַ חתונה, 

די דערקלערונג דערפון איז: אַז אַ 
איד גייט בויען אַ אידישע הויז, איז 
דאָס אַ בנין עדי עד (אויף אײיביק) 
ווייל ער בויט עס על פּי תורה, װאָס 
איז אַ תורת חיים וועלכע איז גע- 
געבן געװאָרן פון דעם וועלכער לעבט 
אײיביק, און ממילא װערט ער איך 
;ואתם הדבקים בד' אלקיכם חיים 
כלכם היום"), און די הױז װאָס 
ער בויט װערט אויך אַ בנין נצחי 
װאָס נאָר דאַן הייסט דאָס חיים בא- 
מת +*), 

דערפאַר שטייט*) אַז דאָס װאָס 


אליעזר האָט געגעבן רבקהץ אַ תנזם 
זהב בקע משקלו" און ;שני צמידים 


עשרה זהב משקלם" איז דאָס גע- 


ווען פאַר קידושין, און עס אין גע- 
ווען אַנטקעגן דעם מחצית השקל בקע 
לגלגלת -- װאָס דאָס איז די מצוה 
פון צדקה וועלכע װערט אָנגערופן 
,כללות המצוות" **), און אַנטקעגן די 
צוויי לוחות מיט די עשרת הדברות, 
-- װאָס דאָס איז די ;כללות התו" 
רה" וועלכע אידן האָבן איף זיך 
גענומען מיט אַ קבלת עול -- זאָגנ- 


1 דברים ד, די 

2וכמו נהר המכזב אפילו רק אחת 
בשבע שנים (היקף שלם בשנים, וכמו שבוע 
בימים) אינו נקרא מים חיים (פרה פ"ח 
מ"ט. וראה לקו"ת מטות פגי ג) 

23) תרגום יונתן כד, כב. בראשית רבה 
ס, ו. (געבראַכט אין פירש"י בראשית כדו 
כב),. מדרש הגדול, 

4 ב"ב ט, א. 


ל ק ו טי 


דיק ;נעשה" פאַר ;נשמע" =) --- װאָ- 
רום דער יסוד פון בויען אַ אידישע 
שטוב איז תורה ומצוה מיט קבלת 
עול. 


י. דער טעם װאָס ער האָט גע" 
געבן צוויי צמידים -- אַנטקעגן די 
צוויי לוחות, אויף וועלכע די עשרת 
הדברות זיינען געווען דוקא ,חרות" 
(אויסגעקריצט), ניט אָנגעשריבן, איז : 

תורה שבכתב בכלל איו געשרי" 
בענע אותיות -- טינט אױיף פּאַר- 
מעט, ד. ה. אַז דער טינט, די אותיות 
איז אַ באַזונדער זאך און דער פּאָר" 


מעט איז אַ באַזונדער זאַך, און פון. 


די צוויי זאַכן צוזאַמען איז צונויפ" 
געשטעלט תורה שבכתב, 

אויך אין תורה שבעל פּה איזן 
פאַראַן צוויי זאַכן : די רייד פון תורה, 
און דער מענטש װאָס לערנט די תורה 
-- וועלכער איז דאָך אַ באַזונדערע 
זאַך. 

דאַקעגן די עשרת הדברות וועלכע 
זיינען געווען אויף די לוחות, זי" 
נען די אותיות געווען איינגעקריצ" 
טע, ד. ה. די לוחות זייגען ניט קיין 
באַזונדערע זאַך פון די עשרת הדב" 
רות, נאָר פון זיי אַלײין זיינען גע" 
מאַכט די אותיות, 

דער עגין פון 
(איינגעקריצטע אותיות) אין עבודה 
השם איז, װי די גמרא זאָנט '), אַן 
נאָכדעם וי ער איז זוכה, ווערט עס 
;ובתורתו? --- זיין תורה --- ער מיט 
דער תורה וערן איין זאַך. 

און דערפאַר האָט אליעזר געגעבן 
צמידים אַנטקעגן די לוחות דוקא, 
אויף צו וייזן אַז די אידישע שטוף 


5) שבת פח, א, 
6) קדושין לב, ב. 


;אותיות החקיקה" 
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וועלכע דאַרף זיין אויף די יסודות 
פון תורה און מצוות --- איז ניט גענוג 
דער איד זאָל מקיים זיין די תורה מיט 
קבלת עול, אָבער ער מיט דער תרורה 
זיינען צוויי באַזונדערע זאַכן, כאָטש 
זיי שטימען -- נאָר ער מיט דער 
תורה זאָלן ווערן איין זאַך --- צו מאַכן 
פון זיך אַליין תורה, ער װערט איינט 
מיט אנכי ד' אלקיך און אַזוי מיט 
אַלע דברות, 


יא. און דאָס איז װאָס יפה שיחתן 
של עבדי אבות מתורתן של בגים, 
װאָס מיר זען דאָס דורך דעם עבין 
פון אַ חתונה. עבדי אבות איז דער 
עגין פון קבלת עול, און חתונה אי 
אויך אַ בנין אױף די יסודות פון 
תורה און מצוה מיט קבלת עול אין 
אַן אופן פון אותיות החקיקת -- דאָס 
איז אַ יסוד אויף ;/תורתן של בגים", 

בשעת עס אין פאַראַן דער עגין 
פון קבלת עול אין דעם לײגן די 
יסודות -- באריכות און אויספיף" 
לעך, איבערגע'חזר'ט אינמאָל און 
נאָכאַמאָל, דאַן קאָן זיין /תורתן של 
בנים? -- די פּרטי החלכות -- קורץ 
און מיט אַ רמז 

עס שטייט : קוב"ה אסתכל באורלל" 
תא וברא עלמא, דער אױבערשטער 
האָט אַרײינגעקוקט אין תורה און באַ" 
שאַפן די װעלט, און אַװי שטייט 
אויך : בר נש אסתכל באורייתא ומ" 
קיים עלמא ") אַז אַ מענטש קוקט 
אַרײין אין תורה שטייט דורך דעם 
די וועלט. דער יסוד פון װועלט אי 
תורה. ממילא איז אויך ביי יעדן 
איינעם אין זיין אייגענער װעלט: 
בשעת ער קוקט אַרײן אין תורה =- 
די יסודות פון תורה און מצוה מיט 


7) זהר מלק בי קסא, 3, 
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קבלת עול אין אַן אופן פון אַ בנין 
נצחי --- דעמאָלט וװערט באַשאַפן 
און שטייט די ועלט, אַז די שטוב 
װאָס ער בויט איז אַן אייביקע, ולא 
תשכח מפּי זרעו ומפּי זרע זרעו עד 
עולם בדור ישרים יבורך. 

(משיחת ב' דר"ח כסלו תשי"ג) 


יב, אין דער הינטיקער סדרה 
שטייט, אַז אברהם אבינו האָט גע- 
זאָגט צו אליעזר'ן שים נא ידך תחת 
ירכי,. די גמראא ") לערנט אָפּ דער- 
פון, אַז אַ שבועה דאַרף זיין דוקא 
בנקיטת חפץ. זאָגט רב פּפּא, אַז דאָס 
מיינט אַ ספר תורה, ד. ה. אַז באַ- 
שווערן מוז מען דוקא מיט אַ ספר 
תורה, און אַז אַ דיין וועלכער באַ- 


שווערט אָן אַ ספר תורה איז אַ 
טועה בדבר משנה און דאַרף חזר 
זיין, 


אָבער די גמרא פירט דאָרט אויס 
ניט װי רב פּפּא, און דער דין בלייבט 
אַז כאָטש לכתחלה דאַרף מען טאַקע 
האָבן אַ ספר תורה, אָבער בדיעבד 
איז גוט תפילין אויך. און אַ תלמיד 
חכם, משום כבודו, מעג אפילו לכ- 
תחלה שווערן מיט תפילין און ניט 
דוקא מיט אַ ספר תורה. דער גאַנ" 
צער דין אַרום װעלכן די גמרא 
רעדט, איז ועגן אַ שבועה פון אַ 
מודה במקצת הטענה, זיינען דאָ ניט 
פאַרשטאַנדיק צוויי זאַכן : 


א) די קשיא װאָס תוספות פרעגט 
דאָרט : װיבאַלד אַז דעם גאַנצן ענין 
לערנט מען אָפּ פון אברהם אבינן, 
װאָס ביי אים איז דאָך ניט געווען 
דער ענין פון מודה במקצת, -- איז 
פאַרװאָס לערנט מען דאָס דאָ אפ 


8) שבועות לח, בי 


תהי 
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אויף מודה במקצת דוקא ? מען האָט 
דאָך דאָס געדאַרפט אַרױיסלערנען אויך 
אויף שבועת הביטוי און שבועת הפּ- 
קדון? -- און תוספות בלייבט בי 
אַ קשיא, 


ב) ביי אברהם'ען איז דאָך ניט 
געווען ניט קיין ספר תורה און ניט 
קיין תפילין, נאָר אַן אַנדער מצוה 
-- פון װאַנען זשע נעמט מען צו 
זאָגן אַז מען דאַרף האָבן אַ ספר 
תורה אָדער תפילין דוקא ? 


יג. דער ענין פון אַ שבועה ווערט 
דערקלערט אין דעם אַלטן רביי'נס 
אַ מאמר, און אויספירלעכער אין דעם 
צמח צדק'ס אַ מאמר") אַז שבועה 
איז מלשון שובע (אַטקײט, ד. ה. 
אַז דאָס גיט מען אַ כוח מלמעלה, 
דערפאַר איז דער דין אַז נשבעין 
לקיים את המצוות '*) (מען מעג שווערן 
אויף מקיים זיין מצוות), כאָטש ער 
איז דאָך סיי װוי סיי באַשװאָרן דע- 
רויף, פון באַרג סיני, וייל דורך 
דער שבועה גיט מען אים אַ העכערן 
כוח. און דאָס איז אויך דער ענין 
פון משביעין אותו תהי צדיק ואל 
רשע (מען באַשװערט דעם 
מענטשן איידער ער וװערט געבוירן 
דו זאָלסט זיין אַ צדיק און זאָלסט 
ניט זיין קיין רשע) ). 

בכדי אַז דער כוח װאָס מען גיט 
מלמעלה זאָל זיך פאַרבינדן מיטץ 
מענטשן דאָ-אונטן, אַז ער זאָל באַ- 
קומען דעם דאָזיקן כוח און זאָל אים 
קענען אויסנוצן, דאַרף מען האָבן אַ 
ממוצע ועלכער פאַרבינדט דעם 
מענטשן מיט דעם כוח פון למעלה. 


9) קיצורים צו תניא ד"ה ומשביעין אותוי 
0) חגיגה י, אי 
1) נדה ל, ב. 
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דער דאָזיקער פאַרבונד איז אַ מצוה, 
װאָרום מצוות זיינען דעם אור" 
בערשטנט שלוחים, אַזױ װי עס שטייט; 
כבדו את המצוות שהן שלוחי =) (גיט 
אָפּ כבוד די מצות וייל זיי זיינען 
מיינע שלוחים), און ,שלוחו של אדם 
כמותו" =), דערפאר קען א מצוז 
אַראָפּטראָגן און פאַרבינדן דעם כוחז 
פון אויבן מיט דעם מענטשן, 

און דאָס איז דער טעם פאַרװאָס 
א שבועה דאַרף זיין דוקא בנקיטת 
חפץ, װאָרום דורך דעם װאָס ער 
האַלט אַ חפץ פון אַ מצוה אין זיין 
האַנט, פאַרבינדט אים דער דאָזיקער 
חפץ מיט דעם כוח פון אויבן, 


יד, דאָס איז די דערקלערונג אויף 
נקיטת חפץ בכלל. פאַרװאָס אָבֶער 
נעמט מען דוקא אַ ספר תורה אָדער 
תפילין ? 

עס שטייט: לא ברא הקב"ה דבר 
אחד לבטלה") (דער אױבערשטער 
האָט גיט באַשאַפן קיין שום זאך 
אומזיסט), דערפאַר איז, אומעטום וואו 
אַ איד איז, דאַרף ער פון יעדער 
זאַך מאַכן קדושה, און ממילא דאָרף 
ער אויטנוצן די שבועה -- דעם כוח 
װאָס מען גיט אים פון אויבן -- 
אין דער גאַנצער וװעלט. דער דאָױ" 
קער פאַרבונד פון דעם כות פון 
אויבן -- דורך דעם מענטשן -- 
מיט דער גאַנצער װעלט, איז דורך 
תורה, װאָרום תורה איז דער ממוצע 
-- פאַרבינדונגס-קראַפט -- צוישן 
דעם אויבערשטן מיט ועלט, לױט 
דעם אויבן-דערמאַנטן מאמר אַזֹ קאס" 
תכל באורייתא וברא עלמא". 


2) תנחומא ויגש אוֹת (. 
3) ברכות לד, 3. 
4) שבת עה בי 


שי ח והת 39 


לוט דעם װעט מען אויך פֿאַר" 
שטיין דעם ענין פאַרװאָס מען נעמט 
תפילין צו אַ שבועה, וייל תפילין 
אין דער ענין פון תורה, אֲזֹן" הי 
עס ווערט דערקלערט אין דעם מאמר 
חסידות '*) ד"ה ,איתא במדרש תה" 
לים" ): ר' אליעזר אומר : אמרן 
ישראל לפני הקב"ה, רבש"ע רוצין 
אנו ליגע בתורה יוֹמם ולילה אבל 
אין לנו פנאי, א"ל הקב"ה, קימו 
מצות תפילין ומעלה אני עליכם כא" 
לו אתם יגיעים בתורה יומם ולילה, 
(אידן האָבן געזאָגט פֿאַר דעם אי" 
בערשטן : מיר ווילן האָרעוען אין תו" 
רה טאָג און נאַכט, נאָר מיר האָבן 
קיין צייט ניט. האָט זיי דער ארי" 
בערשטער געענטפערט 1 זייט מקיים 
די מצוה פון תפילין און איך װעל 
אייך פאַררעכענען גלייך װוי איר װאָלט 
געהאָרעװעט אין תורה טאָג אוךן 
גאַכט), פאַרשטייט מען דאָך פון דעם 
מאמר רז"ל, אַז תפילין איז דער 
זעלבער ענין פון טפר תורה, 


דער ביאור הענין איז : װאָרום דער 
ענין פון תורה איז ממשיך זיין מוחין 
אין מדות, און דאָס זעלבע װוערט אויף 
אויפגעטאָן דורך תפילין. דורך לייגן 
תפילין למטה, פּועל'ט מען די הנחת 
תפילין למעלח, וי עס שטייט הקב"ז 
מניח תפילין') (אַן דער איבשר" 
שטער כביכול לייגט תפילין), הקב"ה 
--- ז"א, מדות, און תפילין אין דער 


ענין פון מוחין -- הקב"ה מניה 
תפילין מיינט : המשכה פון מוחין אין 
מדות, 


און דערפאַר קען מען אויךף דורך 


5) געדרוקט אין קונטרס נט, הוספהת ג. 
6) אויפן פּסוק (א, 3ב) כי אם בתורת. 
7) ברכות |, א, 
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האַלטן תפילין בשעת דער שבועהה, 
--- װאָס זייער ענין אין עבודת השם 
איז משעבד זיין דעם מוח און האַרץ *) 
--- אויפטאָן דעם פאַרבונד פון דעם 
כוח שלמעלה מיט ועלט, אַזױ וי 
דורך תורה. 

אָבער דאָס איז בלויז אַן ענין פון 
דיעבד, אַזױ וי עס איז אויך דער 
לשון פון דעם דערמאָנטן מדרש, אַז 
אידן װאָלטן װעלן האָרעװען אין תורה 
טאָג און נאַכט, נאָר װיבאַלד אַז ;אין 
לנו פּנאַי*" (מיר האָבן קיין צייט ניט) 
איז בדיעבד גענוג אויך דער ענין 
פון תפילין, דער שעבוד פון קאָפּ 
און האַרץ לכל הפּחות פון אָנהױיבס 
טאָג -- װאָס דורך דעם בללייבט 
דאָס אויך איף אַ גאַנצן טאָג װי 
עס דאַרף צו זיין. 

טו, דער טעם פאַרװאָס ביי אַ 
תלמיד חכם איז אַפילו לכתחלה גע- 
נוג אויב ער האַלט תפילין אין האַנט 
בשעת דער שבועה: 

עס שטייט אין זהר אַז אַ תלמיד 
חכם וערט אָנגערופן שבת "); אַן 
אָנדייטונג אויף דעם איז פאַראַן אויך 
אין גמרא"): די גמרא דערציילט 
אַז עס איז געקומען אַ תלמיד חכם 
צו גאַסט, האָט מען אים געגעבן 
אַ גרויסע סעודה. האָט דער תלמיד חכם 
געפרעגט פון װאַנען האָט מען גענומען 
די סעודה --- מען האָט זיך דאָך אויף 
אים ניט געריכט! האָט מען אים 
געענטפערט אַז דאָס האָט מען צו" 
געגרייט אויף שבת, און אַז ער איז 
געקומען, האָט מען אים אַװעקגעגעבן 
די שבת'דיקע סעודה, 


8) שויע או"ח סכ"ה ס"ה, שו"ע אדמו"ר 
הזקן שם סעיף יא. תניא פמ"א. 

9) זח"ג כט, א. 

0 שבת קיט, א. 


שי ה והת 


די שייכות פון שבת מיט תלמיד 
חכם איז, ווייל שבת אין מען אָפּ- 
געשיידט פון װאָכעדיקע באַשעפטי- 
קונגען,. ד. ה. פון די ענינים פון 
דער חומריות'דיקער וועלט, און אַזױ 
איז אויך אַ תלמיד חכם: ער אין 
אָפּגעשײדט פון דער חומריות'דיקער 
וועלט = דערפאַר דאַרף אַ תלמיד 
חכם אויך לכתחלה ניט האַלטן אַ 
ספר תורה בשעת אַ שבועה, װאָרום 
דער ענין פון א ספר תורה, װי 
אויבן דערמאָנט, איז צו פאַרבינדן 
דעם כוח פון אויבן מיט דער װעלט, 
װיבאַלד ער איז אָבער אָפּגעשײדט 
פון דער וװעלט, דאַרף ער דערצו 
ניט אָנקומען. 

צו תפילין דאַרף אָבער אויך אַ 
תלמיד חכם אָנקומען, ווייל תפילין 
איז דאָך משעבד זין קאָפּ און 
האַרץ, און דאָס טוט אויף דעם פאַר- 
בונד פון דעם כוח פון אויבן מיט 
דעם מענטש, אַנדערש װי אַ ספר 
תורה װאָס איר ענין איז דער פאַר- 
בונד פון דעם דאָזיקן כוח מיט וועלט. 


טז, דאָס װאָס ביי אברהם אבינו 
איז ביי דער שבועה ניט געװען 
קיין ספר תורה און תפילין נאָר די 
מצות מילה דוקא -- װועט מען עס 
פאַרשטיין דורך דער הקדמה פון דער 
באַוואוסטער קשיא *): וװױבאַלד אַז 
אברהם אָבינו האָט דאָך מקיים גע" 
װען די גאַנצע תורה ") פאַרװאָס 
האָט ער געװאַרט מיט מצות מילה 
ביז דער אױבערשטער װעט אים 
הייסן ? 


1 זע רמב"ם הלי דעות רפ"ה, 

42) געבראַכט אין תורה אור פ' לך 
ד"ה בעצם היום הזה, 

3 יומא כח, ב. 





ל ק ו טי 


דער תירוץ אויף דעם איז, לױט 
דעם װאָס ס'איז באַוואוסט וועגן דעם 
אויפטו פון מתן תורה אויף זי 
מצוות וועלכע די אָבות האָבן מקיים 
געווען נאָך פריער. פאַר מתן תורה 
איז געווען די גירה אַז בנ' רומי 
לא ירדו לסוריא ובני סוריא לא יעלו 
לרומי =), ד. ה. אַז עס אָל גיט 
זיין קיין פאַרבונד פון רוחניות מיט 
גשמיות, און ביי מתן תורה איז די 
דאָזיקע גזירה בטל געװאָרן. עס אין 
געװאָרן אַ. מעגלעכקייט אוױף אזא 
פאַרבונד,. מתן תורה האָט אויפגע" 
טאָן אַז אוב אַ איד אין מקיים א 
מצוה מיט אַ גשמיות'דיקע אַך, 
ווערט דער דבר הגשמי -- הײליק, 

די מצוות װאָס די אָבו? האָבן 
מקיים געווען, כאָטש זיי האָבן עס 
געטאָן אין גשמיות'דיקע זאַכן, האָט 
דאָס אָבער צום גשמי אַלין קין 
שייכות ניט געהאַט. דער גשמי איז 
געבליבן אין זיינע חומריות אַזוי װי 
פריער. נאָך מתן תורה װערט -- 
דורך דער מצוה -- דער גשמי אַלין 
קדוש, און דערפאַר בלײיבט איבער 
אויף אים אַ קדושה אויך נאָכן מקיים 
זיין די מצוה, 

דער טעם דערויף איז וייל דער 
קיום המצוות ביי די אָבות איז גע" 
ווען מיט זייער אייגענעם כוה, האָט 
עס ניט געקענט דורכדרינגען דעם 
גשמי -- אַװי וי דאָס אין נאָך 
מתן תורה, 

עס אין דאָך ,מעשה אָבוֹת סימן 
לבנים? --- און עס איז אויך אַ נתינת 
כוח צו די בנים -- האָט מען די 
אָבות געגעבן אַ מצוה ענלעך צו די 


4) שמות רבה פי"ב, גי 


שי ה והת 4 


מצוות װאָס נאָך מתן תורה, און דאָס 
איז די מצוה פון מילה, װאָס מען 
מאַכט דעם גשמי קדוש, אוךל זי 
קדושה איז ניט נאָר בשעת דעם 
קיום המצוה, נאָר זי פאַרבלייכט אויךף 
אויף שפּעטער, אַװוֹי הי די מצות 
פון נאָך מתן תורה אַ ראי' אויף 
דעם איז, װאָס בשעת דער שבועה 
האָט ער אים געזאָגט שים נא יױף 
תחת ירכי, װוייל די קדושה אין גֹף" 
בליבן אויך אויף שפּעטער, אֲפילן 
נאָך דעם װי ער האָט שױן מקיים 
געווען די מצוה), 

מצות מילה אין דעריבער געװען 
אַנדערש פון די אַנדערע מצוות װוצל" 
כע די אָבוֹת האָבן מקיים געװוען 
--- ווייל דאָס אין געוען דורך א 
ציווי פון דעם אויבערשטן, און דער" 
פאַר האָט אברהם אבינו געװאַרט מיט 
דער דאָזיקער מצות כיו דער אהי" 
בערשטער װעט אים הייסן, װייל די 
מצוה אי אינגאַנצן אַנדערש פון די 
אַנדערע מצוות װאָס אברהם האָט 
מקיים געווען, און אױף דעם האָט 
מען געדאַרפט האָבן אַ כוח מלמעלה, 

לט דעם װעט מען פאַרשטין 
פאַרװאָס אברהם'ס שבועה אי גע" 
ווען דורך מצוות מילה, כאָטש איצט 
דאַרף מען דערויף האָבן אַ ספר תורה : 
דער שנין פון מצוות מילת דעמאַלט 
איז געווען צו פֿאַרבינדן און ממשיף 
זיין קדושה אין וועלט ביז דעם גשמי 
-- דאָס זעלכע װאָס מתן תורה האָט 
אויפגעטאָן און װאָס תורה טוט אויף 
איצט, ווייל דעמאָלט אין מצות מילה 
געווען דער פללות ענין פון תורה, 


יז. יט דעם װעט מען אױךף 
פאַרשטיין פֿאַרװאָס מען לערנט עִם 
אָפּ נאָר אויף דער שבועה פון מודה 
במקצת און ניט אויף די איבעריקע 





42 לקוטי 


שבועות, ווייל די שבועה פון מודה 
במקצת איז נוגע צו כללות עכודת ה" 
און בשעת מען באַקומט אַ כוח פון 
אויבן אין דעם ענין פוז מודה כמקצת, 
ווערן שוין במילא פאַרויכט די ענינים 
פרטייב. 


די דערקלערונג פון דעם ענין פון 
מודה במקצת אין רוחניות'דיקער 
עבודה איז: עעשמה שנתת בי" -- 
אַז די נשמה װאָס דער אויבערשטער 
האָט אין מיר אַרינגעגעבן. איז 
דאָס בכדי דער מענטש זאָל דורך 
זיין ‏ עבודה קומען צו אַן עלי. און 
אַזױ שטייט אויך אין מדרש *) ועגן 
יעדן פּרט פון דער עבודה: /;מי 
הקדימני ואשלם" *) -- אַז דער אוי- 
בערשטער גיט כוח א אידן אויף 
יעדער מצוה בפרט. און די כחות 
װאָס דער אויבערשטער גיט זיינען 
אויף באָרג -- ער מאָנט אַז מען זאָל 
דאָס אָפּצאָלן, ד. ה. אויסנוצן זיי אין 
עבודה, 


וי דער רבי דער שווער (כ"ק מו"ח 
אדמו"ר) האָט איבערגעזאָנט *), אין 
נאָמען פון די פריערדיקע רביים, דעם 
טייטש פון דעם לשון ,הקפות": אַזױ 
װי תשרי איז אַ חודש כללי -- 
;חודש השביעי" פון לשון מושבע -- 
אָנגעזעטיקט -- מכל טוב *), מען 
זעטיקט אָן דעמאָלט אַ אידן אויך מיט 
כחות אויף אַ גאַנץ יאָר, װאָס מ'גיט 
אים ;בהקפה" --- אויף באָרג, און מען 
מאָנט עס זאָל זיין עבודה, (אַזױי װי 
עס שטייט ביי אברהם'ען) קוילך למס- 


5) ויקרא רבה פכ"ז, בי 
6) איוב מא, גי 

7 לקוטי דבורים זייט קצו, 
8) ויקרא רבה פכ"ט, ח. 


שי ח ות 


עיו", אַז ביי זיין צוריק-וועג האָט ער 
אָפּנעצאָלט זיינע הלוואות =), 

כאָטש אַז די כחות גיט מען פון 
אויבן, פונדעסטוועגן,. מצד דעם יצר 
הרע װאָס כאַפּט זיך אַרײין אין אַ 
אידן, איז רעכט אַז ער זאָל אָנהױבן 
אַביסל לייקענען און טענה'ן אַז ;כחי 
ועצם ידי עשה לי את החיל הזה" ") 
--- אַז זיין אייגענער כוח און שטאַר- 
קייט האָט אים געבראַכט דאָס װאָס 
ער פאַרמאָגט, 

,כופר הכל" (איינער װאָס לייקנט 
אין גאַנצן), זאָגט די גמרא אַז דאָס 
קען ניט זיין, וייל די חזקה איז, 
אַז אַ מענטש װעט ניט זין אַזאַ 
עז פּנים פאַר זיין בעל חוב-=. 

לייקענען חס ושלום אין אויבערשטן 
קען ניט אַ איד, װאָרום ער האָט 
דאָך אַ נשמה װאָס אַפילון בשעת ער 
זינדיקט איז זי באָמנה אתו ית'-) 
-- די נשמה זעט שטענדיק גיט- 
לעכקייט, זי איז ;בפני בעל חובו" 
און ;חזקה אין אָדם מעיז פּניו בפני 
בעל חובו", אַפילו אַ קל שבקלים 
האָט ניט די העזה צו לייקענען אינ- 
גאַנצן דעם חוב, מיינענדיק אַז עס 
איז ,כחי ועוצם ידי" 

נאָר װאָס? -- ער איז אַ {מודה 
במקצת", אין געוויסע פּרטים האַלט 
ער אַז עס איז כחו ועוצם ידו, (זיין 
כוח און זיין שטאַרקײט), אין גע" 
וויסע ענינים מיינט ער אַז ער איז 
אַליין אַ בעל-הבית און קען טאָן װאָס 
ער װיל. ער דאַװענט און לערנט 
טאַקע, אָבער נאָכן דאַװנען און נאָכן 


9) בראשית רבה פמ"א, ג. 
0 דברים ח, יו 
1 בבא מציעא ג, סע"א. 
2 תניא סיפ כד, 








ל ק ו טי 


לערנען -- טראַכט ער -- האָט ער 
שוין דעם אויבערשטן אָפּגעגעבן זיין 


חוב, און איצט איז עס שױן כחו 
ועוצם ידו -- אין די איבעריקע 
לייקנט ער. 


ער מאַכט ביי זיך אַ חשבון אַז 
איסורים איז ער דאָך ניט עובר, װי 
דער לשון אין מאמר איז, ולא עבר 
עבירה מימיו, און בפרט אַז ער לערגט 
תורה און אין מקיים מצות, האָט 
ער דאָך אָפּגעגעבן דעם אויבערשטן 
אַלץ װאָס אים קומט, און די איבע" 
ריקע איז זיין אייגענער כוח -- זאָגט 
מען אים אַז אַלץ װאָס ער פאַרמאָגט, 
און זיין גאַנצע מציאות, איז גיט זיין 
כוח און שטאַרקײיט, נאָר ער מוז 
מודה זיין אַז דאָס גאַנצע געהערט 
צום אויבערשטן, און ממילא מוז ער 
אים אַלץ אָפּצאָלן, 

און אויף דעם איז די שבועה פון 
לשון שובע זאַטקייט) װאָס מען גיט 
אים אַ כוח פון אויבן, הקב"ח עוזרה 
דער אױיבערשטער העלפט אַז מען 
זאָל האָבן די איבערצייגונג אַז קיין 
אייגענע איז אינגאַנצן ניטאָ, און ממי" 
לא מוז מען פון אַלע ענינים פוך 
דער װעלט מאַכן אלקות, װאָרום די 
גאַנצע װעלט געהערט צום אי" 
בערשטן, און וען מען נעמט דעם 
כוח און מען איז דאָס ממשיך אין 


וועלט, נאָכדעם װי מען מאַכט א 
ברכה (װואָס ברכה איז מלשון המב" 
ריך ") --- המשפה למטה) דעמאָלט 


װוערט ;והארץ נתן לבני אדם"-): 
ער באַקומט אַ מקצת, אַ טיל װאָס 
יושרט זייגע. 

יח. אַזױ װוי אין אַ שבועה גשמית 
דאַרף מען האַלטן אַ ספר תורה אָדער 


3) תורה אור מקץ דף לו ע"גי 
4) תהלים קטו, טז,. ברכות לה, סע"א. 


שי ח והת 49 


על כל פּנים תפילין כדי מען זאָל 
באַקומען דעם כוח פון אויבן אַזי 
איז אויך אין עבודה רוהגית, 

לכתחלה דאַרף זיין דער ענין פון 
ספר תורה, האָרעווען טאָג און גאַכט 
אין תורה, װאָס תורה גיט דעם פוה 
אויף צו פאַרבינדן װעלט מיט ג"ט" 
לעכקייט וי אויבן דערקלערט, אַז דער 
אויפטו פון מתן תורה איז געװען 
צו פאַרבינדן גשמיות מיט ג-טלעכ" 
קייט, דאָס איז דאָך אויך דער עבין 
פון תורה כפּשוטו: תורה מלשן 
הוראה ") --- אַן אָנװיזונג, תורה 
ווייזט אָן װוי אַזױ אויסצונוצן יעדן 
עגין פון װעלט לט דעם רצון פון 
דעם אויבערשטן, נאָר אויב מען קען 
יט אויספירן אַז מען זאָל א גאַנצן 
טאָג האָרעװען אין תורה, זאָל על 
כל פּנים אין אָנהױיב טאָג זיין דער 
שיעבוד פון מוח און האַרץ, דורך 
מצות תפילין, און דאָס זאָל זיין 
דער אָנהױב און די אָנוייזונג פאַף 
דעם גאַנצן טאָג, אַז אַלע זיינע גע" 
שעפטן דורך דעם טאָג זיינען געבויט 
אויף דעם שיעבוד -- אונטערטעגי" 
קייט --- פון מות און האַרץ װאָס 
אין אָנהוֹיף טאָג, 

און דער ענין פון האַלטן אַ 
ספר תורה און תפילין אין אויבג" 
דערמאַנטן זין פּועליט אויף אים ער 
זאָל זיין אַ , מודה בכולו", אַז אַלץ 
געהערט צום אויבערשטן, װעט ער 
שוין במילא פֿאַרשפּאָרן די שבועת 
הביטוי און אַנדערע שבועות. 

לויט דעם װעט אוױך זיין פאַר" 
שטאַנדיק, װאָס די שבועה לערנט 
מען אָפּ פון דער שבועה פון אברהם 
אבינו בנוגע דער חתונה פון יצחקץ 


5 גור אריי (למהר"ל) אָנפאַנג בראשית 
אין נאָמען פון רױ"ק, 








4 לק ו טי 


מיט רבקה'ן, װאָס דאָס איז דער 
ענין פון יחוד מ"ה וב"ן אַ יחודך 
כללי *), וי עס איז באַוװואוסט בספרי 
הקבלה. במילא לערנט מען דערפון 
אויך אָפּ װעגן מודה במקצת, װאָס 
דאָס איז אויך אַ כללות'דיקער ענין 
אין עבודה, 


יט. די אָנווייזונג לפּועל פון דעם 
גאַנצן ענין איז, אַז בשעת מען גייט 
אַרױס אין װעלט, דאַרף מען ויסן 
אַ כללות'דיקן ענין, אַז דער יסוד 
פון עבודה איז -- מען זאָל מיט- 
נעמען אַ ספר תורה מיט זיך, האָ- 
רעווען אין תורה אויף וויפל עס איז 
נאָר דאָ --- לויט דעם שולחן ערוך -- 
צייט, און אין די איבעריקע צייט 
זאָל על כל פּנים זיין די הנהגה 
מיט שיעבוד המוח והלב, וװועט דאָס 
אים אויך געבן דעם כוח אויף מאַכן 
אַלע זיינע גשמיות'דיקע ענינים -- 
כלים צו אלקות. 


* א 2 


כ. אין היינטיקער סדרה הױבט 
זיך אָן צו ריידן וועגן דעם אָנהויב 
פון דער גאולה. אין דער פריער- 
דיקער סדרה רעדט זיך וועגן גלות : 
;והכנעני אָז בארץ", און לויט וי די 
רז"ל זאָגן ") שהי' הולך וכובש כ'" 
(ער פלעגט גיין און אייננעמען), אָבער 
אין היינטיקער סדרה רעדט זיך שוין 
וועגן דער גאולה, אַז אברהם אבינו 


6) זע לקוטי תורה ברכה צו, ג. אור 
התורה ד"ה יפה שיחתן. 
7 פירש"י בראשית יב, |. 


שי חה והת 


האָט אָפּגעקױפט אַ פעלד אין ארץ 
ישראל ביי עפרוף"ען און דאָס איז 
געווען פאַר די אויגן פון די בני חתי 
װאָס אַלע האָבן מודה געווען אַז דאָס 
געהערט צו אברהם'ען -- אַן אָנהױב 
פון דער כללות'דיקער גאולה פון 
אַלע אידן, 

כאָטש ער האָט אָפּגעצאָלט דערפאַר 
אַרבע מאות שקל כסף, שטייט אָבער 
וועגן דעם, אַז ניט נאָר איז עפרון'ען 
דורך דעם ניט צוגעקומען קיין מעלה, 
נאָר אדרבא, נאָך אַ חסרון ") : דער- 
מיט האָט מען ביי אים צוגענומען 
פון זיין נאָמען דעם אות /ו 

װי עס שטייט אין דעם ספר פּענח 
רזאָ -- אַ ספר פון אַ ראשון -- אַז 
דורך די פיר הונדערט שקל כסף 
װאָס אַברהם אָבינו האָט אָפּגעצאָלט, 
האָט יעדער איד באַקומען אַ חלק 
אין ארץ ישראל, וי ער מאַכט דאָרט 
דעם חשבון -- לויט דעם חשבון פון 
זרע חומר שעורים בחמישים שקל 
כסף *) אַז פאַר פיר הונדערט 
שקל האָבן ששים ריבוא אידן באַ- 
קומען אין ארץ ישראל יעדער איינער 
אַן אַמֹה על אַמה, 

די גאולה האָט זיך נאָך אָנגעהויבן 
דעמאָלט, מען דאַרף בלויז אַראָפּנע- 
מען די העלמות והסתרים, און אַראָפּ- 
ברענגען די גאולה למטה בגילוי דורך 
משיח צדקנו במהרה בימינו ממש. 

(משיחת ש"פ חײ שרה, תשט"ז) 


8 מכילתא יתרו פרשה א. און זע 
פירש"י חיי שרה כג, טן, 
9) בחוקותי כן, טן. 





ל ק ו טי 


שי ח והת 49 


פרשת תולדות 


א. אויף דעם פּסוק ואלה תולדות 
יצחק בן אברהם אברהם הוליד את 
יצחק -- פרעגן די מפרשים + פאָר- 
װאָס ווערט איבערגע'חזר'ט טאָפּלט 
--- יצחק כן אברהם און אברהם הוליך 
את יצחק? 


דער פּשט איה אַז דאָס איז אַ 
נתינת טעם און אַ באַגרינדונג: דורך 
װאָס איז מעגלעך ;תולדות יצחק בן 
אברהם"? -- (תולדות כפשוטו און 
לויט דרשת חז"ל אַז עיקר תולדותיהם 
של צדיקים זיינען תורה און מצוות )) 
--- דורך דעם װאָס ,אברהם הוליך 
את יצחק", 


ב. עס זיינען פאַראַן עטלעכע עני- 
נים וועלכע האָבן זיך אָנגעהויבן צום 
ערשט ביי יצחק'ן, צווישן זיי ווערן 
גערעכנט, דאָס װאָס מען האָט אים 
געימליט צו אַכט טעג, װאָס מיינט 
די שלימות אין דעם ענין פון מילה, 
און װאָס ער איז בר מצוה געװאָרן 
צו דרייצן יאָר, 


-- אברהם האָט זיך מל געווען צו 
9 יאָר. אויך דער ענין בר מצוה צו 
2 יאָר איז ניט געווען ביי אברהם- 
ען. עס זינען פאַראן פאַרשידענע 
דיעות אין רז"ל וועגן אברהם'ען -- 
ווען האָט ער דערקענט דעם באַשע" 
פער : צו דריי יאָר ), צוֹ פערציק)), 
צו אַכט און פערציק ', אָבער ניט צו 
דרייצן, 


1) ב"ר פײל, ו. תנחומא ופירש"י ר"פ נה. 
2) גדרים לב, א. 

3) רמב"ם פ"א מהל' עכו"ם הלכה ג 
64 ביר סו, ד. 


ביידע אויבן-דערמאַנטע ענינים 
ווערן אָנגעדײט אין דעם פּסוק ויגדל 
הילד ויגמל ויעש אברהם משתח גדול 
ביום הגמל את יצחק', װאָס דִי 
רז"ל ברענגען איין דיעה אַז די דאַי 
זיקע סעודה איז געווען ביים בריח = 
װאָס דאָס איז מרומז אין דעם װאָרט 


הגמל ;הגימל" (הג -- באַטרשפט 
אַכט) דאָס הײײיסט, גע'מל'ט צו 
אָכט טעג, אַ צוייטע דיעה -- אַו 


ויגמל מיינט ,שנגמל מיצר הרע ליצף 
טוב"') אַז ער איז אַװעקגענומען 
געװאָרן פון דעם יצר הרע צום יצר 
טוב), װאָס דאָס איז צו דרייצן יאָך, 


אויפן װאָרט ,/משתה גדול" שטייט 
אין מדרש אַז דאָס מיינט: א) גדול 
עולמים -- דער אויבערשטשר -- 
איז דאָרט געווען, און לוט װי די 
רז"ל דרש'נען ') אויפן פּסוק בני אתה 
אני היום ילדתיך ') אַז דאָס איזן גע" 
ווען דער טאָג פון דוד'ס בר מצוה, 
זאָגט דער אויכערשטער : אני גוי ללף" 
תיך אני ולא סטרא אחרא כמה דהוה 
עד השתא (איך כביכול און גיט דִי 
סט"א װי עס איז געווען ביז איצט) 
און דאָס מיינט װאָס ער אין אַרױט" 
גענומען געװאָרן פון יצר הרע צום 
יצר טוב; ב) משתה גדולים -- א 


סעודה פון גדולים, װאָס עו מלף 

5) בראשית כא, ה. 

6) פדר"א פכ"ט, תוס' דר"ה שש, שבת 
קל, א. 

7) ב"ר נג, ; זע אין פירש"י (אויף 
מדרש) ד"ה בן כ"ן,. שם א 

8) זח"ב צה, א. 

 .3 תהלים‎ )9 








4 לקוטי 


הבשן און אַלע גדולי הדור זיינען 
דאָרט געווען. אַזױ וי אַלע פעלקער 
פון דער װעלט האָבן געמאַכט אב- 
רהם'ען פאַר אַ מלך איבער זיך=, 
איז בשׂעת אברהם האָט געמאַכט די 
סעודה, האָט ער איינגעלאַדן די מל- 
כים, צווישן זיי אויך עוג, 


וװוערט דערציילט אין מדרש=) אַז 
עוג האָט געזאָגט: װאָס פאַראַ װערט 
האָט ער ? מיט איין פינגער קען איך 
צונישט מאַכן אברהם'ס בן יחיד, יצ- 
חק'ן. האָט אים דער אױיבערשטער 
געזאָגט: חייך, אַז זו װעסט זען 
טויזנטער און צענדליקער טױזנטער 
פון זיינע קינדער, און דיין סוף װעט 
זיין אַז דו װועסט אַרײנפאַלן אין זייע- 
רע הענט. 


ג. דער ביאור פון די מעלות פון. 


יצחק'ן: 


די מעלה װאָס ער איז גע'מל'ט 
געװאָרן צו אַכט טעג, דאָס איז דער 
פאַרבונד מיט'ן אויבערשטן װאָס איז 
העכער פון טעם ודעת. אברהם האָט 
זיך גע'מל'ט צו 99 יאָר, ווען ער 
איז געווען מיט אַ גרויסער השנה, 
אַזױ װי עס איז איך מרומז אין 
זיין נאָמען ;אברם -- אב רם", שכל 
הנעלם מכל רעיון, װי עס שטייט 
אין ספרים פון קבלה און חסידות =), 
די מעלה פון נימול לשמונה איז 
אָבער, אַז אַ קינד װאָס האָט נאָך 
ניט קיין שכל פאַרבינדט זיך מיטץ 
אויבערשטן מיט אַן אײביקן פאַרבונד 
װאָס איז למעלה מטעם ודעת *) 


0 ב"ר מג, ה. פירש"י לך (יד, יז). 

1 ב"ר נג, י. 

2) תורה אור ר"פ לך, 

3 זע אויספירלעך אויבן עמוד 19 און 
ווייטער, 


שי ה והות 


דאָס איז ניט קיין פאַרבונד װאָס 
נעמט זיך פון השגה (פאַרשטאַנד) 
נאָר אַזױ װוי אַ קינד װאָס פילט זיין 
פאָטער און מוטער און ציט זיך צו זיי, 


ד. פאַראַן אַ חקירה אין ספרים 
אויב די מצוה פון מילה איז נאָר 
בשעת קיום מצות מילה אָדער דאָס 
איז אַ מצוה נמשכת, ד. ה. אַ מצוה 
וועלכע ציט זיך שטענדיק. פון דעם 
װאָס די גמרא דערציילט *) וועגן דוז 
המלך, בשעת ער איז אַרײין אין בית 
המרחץ און האָט געזען אַז ער איז 
נאַקעט וכו אָן מצוות, און באַלד וי 
ער האָט זיך דערמאָנט אין דער מצות 
מילה האָט ער זיך באַרואיקט -- 
ברענגט מען די ראי' אַז דאָס איז 
אַ מצוה נמשכת תמיד, 


אין עבודה מיינט דאָס, אַז אויך 
שפּעטער, ווען דער מענטש האָט שוין 
פאַרשטאַנד און השגה, מאָנט זיך פון 
אים און עס בלייבט ביי אים דער 
פאַרבונד און ברית מיט דעם אוי- 
בערשטן, אין דעם זעלבן אופן וי 
דאָס האָט זיך אויפגעטאָן בשעת מען 
האָט אים גע'מל'ט צו אַכט טעג -- 
למעלה מטעם ודעת, 


װאָרום אויב דער פאַרבונד װעט 
זיין נאָר מצד דעם שכל און לױט 
דעם שכל, װעט ער זיין אַ באַגרע- 
נעצטער, צי אויבנאויף אָדער טיפער, 
אָבער אַלץ אַ באַגרענעצטער. דער" 
פאַר מאַנט זיך אַז אויך ווען ער איז 
שוין אַ בר שכל זאָל דער פאַרבונד 
מיט'ן אויבערשטן זיין מיט מסירת 
נפש און קבלת עול װאָס איז למעלה 
מטעם ודעת. 


4) מנחות מג, ב. 








ל ק וז טי 


ה. בשעת אברהם האָט געמאַכט א 
משתה ;ביום הגמל את יצחק" -- 
צוליב דעם װאָס יצחק װערט פאַר" 
בונדן מיט'ן אויבערשטן -- צי ;ברית 
עולם" פון מילה, צי קאני חיום ילך" 
תיך" פון בר מצוה -- איז כאָטש 
אַז עוג מלך הבשן האָט געלאַכט פון 
אים און באַרימט זיך אַז מיט זין 
כוח און שטאַרקײיט קען ער דאָס 
מאַכן צונישט -- איז ניט נאָר װאָס 
מען איז ניט נתפּעל געװאָרן פון אים 
נאָר אדרבא, מען האָט נאָך געמאַכט 
אַ ,פּאַראַד" פון דעם ;יום הגמל את 
יצחק", און נאָך מערער, װאָס עס 
האָט זיך גלייך אָנגעהויבן מפּלת עוג 
--- בדיבורו של הקב"ה שחשיב מע" 
שה *) (מיט דעם אויבערשטנ'ס װאָרט 
וועלכע װערט גערעכנט װי אַ מעשה 
בפּועל), מען האָט אים אָנגעזאָגט אַז 
ער װצט פאַלן דורןך יצחק'ס אייגיק" 
לעך. 


ו און דאָס איז מרמז דער פסוק 
און דערקלערט : וי אַזױ האָט געקאָנט 
זיין ,/תולדות יצחק" -- דורךן ;אמ" 
רחהם הוליד את יצחק/, װאָס דאָס 
מיינט, ער האָט געבאָרן יצחקץ און 
עס מיינט אויך אַז ער האָט געמאַכט 
יצחקץ צו מוליד זיין 


אברהם'ס ענין -- וי די תורה 
דערציילט -- איז געווען, אַז כּאָטשׁ 
אחד הי' אברהם ") (אברהם איז גע" 
ווען איין איינציקער איד אין דער 
גאַנצער וועלט), די גאַנצע װועלט אין 
געווען פון איין זייט און ער -- פון 
דער צווייטער זייט =), פונדעסטוועגן 


5) מזדרש רבה פ' לך פי מך, כב. 
6 יחזקאל לג, כו. 
7) ב"ר פב, חי 


שי הו ת 44 


האָט ער אומעטום אויסגערופן דעם 
אויבערשטנס נאָמען, ;ויקרא שם בשם 
הויי א"ל עולם"=), ניט .א"ל העולם" 
--- װאָס דאַן װאָלט עס געמיינט אַז 
וועלט איז אַ באַזונדער זאַך און ג"ט" 
לעכקייט איז א באַזונדער זאַך און 
דער אויבערשטער איז בלויז בעל הב" 
ית אויף דער ועלט, נאָר אברהם 
האָט אויסגערופן, אַז די מציאות פוך 
וועלט גופא איז ,מאמיתת המצאו" "), 
אלקות, --- אין שוד' מלכדן, 


און די דאָזיקע הנהגה האָט אב" 
רהם איבערגעגעבן בירושה צו זיין זוך 
יצחק, װאָס דורך דעם האָט געקענט 
זיין תולדות יצחק -- תורה, מאות 
און מעשים טובים, און תולדות אויף 
כפשוטו --- אַז זי (זיינע אייניקלען) 
זיינען, קיימים ונצבים לעולם, און 
עוג פאַלט אין זייערש הענט, 

די אָנװייזונג פון דעם צו יעדער 
אידן איז; 


בשעת א איד באַטראַכט זיך וֹאו 
ער געפינט זיך: ער געפינט זיך אין 
אַן עולם װאָס מעשיו קשים ורעים 
והרשעים גוכרים בו"), א װהעלט 
װאָס זיינע מעשים זיינען שווער אוך 
שלעכט און די רשעים שטאַרקן זיף 
אין אים), ער האָט פיל העלמות 
והסתרים, און אֲַפילו בייל זיך אֲלייך 
אין דאָך דער גרעסטער טײל פך 
טאָג גייט בא אים אַװעק אויף עניני 
עולם הזה ועלכע שטיען מיט א 
תוקף אנטקעגן די ענינים פון קדושה, 
וי די שטאַרקײט פון עוג אַנטקעגן 
אַ קינד פון אַכט טעג און נאָך מערי 


8) בראשית כא, 7ג, 

9) לקוטי תורה תבוא מג, ג. סד"ה אוכל 
ה"א תער"ג. ד"ה באתי לגני תשי"א אות ח. 

0 תניא פ". 








ײֹ 


48 ל ק ו ט י 


ובפרט די דרויסענדיקע העלמות והס" 
תרים, אַזױ אויך אידן בכלל זיינען 
דאָך -- אתם המעט מכל העמים :=) 
(די קלענסטע צוישן די פעלקער), 


און בשעת אַז ער טוט אין ענינים 
פון קדושה, ווער רעדט נאָך אַז ער 
מאַכט אַ משתה גדול, אַז וראו כל 
עמי הארץ כי שם ה' נקרא עליך =), 
קומען אַזעלכע וועלכע זאָגן אַז מען 
קען אים צערייבן און מאַכן פון אים 
אֵין ואפס, 


קען ער דאָך אַ טראַכט טאָן: פון 
װאַנען װעט ער נעמען כוח אױיף 
תורה מצות ומעשים טובים ? און דאָס 
דאַרף דאָך זיין, דאָס מאָנט מען ביי 
אים, ניט נאָר יום כיפור צו געילה 
נאָר אַ גאַנץ יאָר, וי אַזױ קען ער 
בייקומען די אַלע העלמות והסתרים? 


זאָגט מען אים אַ הוראה : מעשה 
אָבות סימן (ונתינת כוח) לבנים = 
אברהם הוליד את יצחק. ער שטאַמט 
פון אברהם אבינו,. דער פאָטער פון 
אַלע אידן, װאָס ער איז ניט נתפּעל 
געװאָרן פון דער גאַנצער וועלט און 
געשריען א"ל עולם, אַז די וװעלט 
איז אלקות --- אין עוד מלבדו, און 
דורך דעם איז -- הוליד את יצחק, 
לויט ביידע -- אויבן-דערמאָנטע -- 
פּירושים, 


אַזױ אויך יעדער איד אין יעדער 
צייט און יעדער אָרט האָט גאָר ניט 
װאָס צו שרעקן זיך פאַר די װאָס 
מיינען אַז כוחם ועוצם ידם כו', ער 
פאַרבינדט זיך מיטן אויבערשטן למע- 
לה מטעם ודעת. און טראָגט דאָס 


1 דברים ז, ז. 
2 דברים כח, י. 
3 זע אויבן עמוד 25, הערה 17, 


שי ח ו ת 


אַראָפּ אויך אין װאָכעדיקע טעג און 
װאָכעדיקע מעשים, און מאַכט פון 
גשמיות כלים צו אלקות, תולדות יצחק 
ברוחניות, און דורך דעם ווערט נמשך 
אויך אין תולדות יצחק כפּשוטה אַז 
יצחק'ס אייניקלעך זיינען מנצח די 
אַלע וועלכע קעמפן קעגן דעם אוי- 
בערשטן און זיין תורה, אַזױ װוי די 
מלחמה פון עוג, און דאָס איז די 
הקדמה און הכנה צום אייננעמען ארץ 
ישראל -- ארץ הקדושה דורך משיח 
צדקנו בב"א, 

(משיחת ש"פ חײ שרה, תשי"ט) 


ה. עס שטייט') אַז לעתיד לבוא 
װעט מען זאָגן דוקא אויף יצחקץ 
כי אַתֹה אָבינו ). דער טעם אויף 
דעם ווערט דערקלערט אין חסידות *) 
ווייל יצחק איז דער ענין פון פּחד 
און ביטול, װאָס דאָס איז דאָך איינער 
פון די חידושים פון דעם זמן פון 
לעתיד לבוא, 


קען מען זאָגן, אַז דערפאַר געפינט 
מען אויף יצחקן אַז ער איז געווען 
אין כמה ענינים בדוגמא דלעתיד 
לבוא. אויף אַלע אָבות שטייט *), 
הטעימן מעין עולם הבא (השי"ת האָט 
זי געגעבן צו פאַרזוכן מעין עולם 
הבא), נאָר ביי אַלע אָבות איז דער 
מעין עולם-הבא געווען בלויז אין דעם 
ענין פון תענוג -- הטעימן -- אָבער 
ביי יצחקץ איז זיין גאַנצער לעבן 
געווען בדוגמא דלעתיד, װאָרום ביי 
דער עקידה איז דאָך פּרחה נשמתוו=) 


4) שבת פט, ב. 
5 ישעי' סג, טז. | 
6) תו"א פי תולדות יז, גי 
7) ב"ב טז, סע"ב. 

8) זח"א ס, א. וראה ג"כ פרקי 


דר"א 
פל"א, | 








ל ס ו טי 


און ס'איז נמשך געװאָרן אין אים אַ 
נשמה דעלמא דאתי -- פון עולם 
הבא, 


ס. באמת איז נאָך ניט דאָס די 
מעלה פון יצחק'ץ, װאָרום דער עגין 
פון פרחה נשמתו געפינט מען איך 
ביי אַנדערע. עס זיינען פאַראַן דיעות 
אַז ביי דעם בן השונמית *) און בי 
נאָך אַנדערע ") איז געווען פּרחה גש" 
מתם. די מעלה פון יצחקץ איז, װאָט 
ער איז געווען למעלה מהעולם (הש" 
כער פאַר װעלט) און האָט פון דאָרט 
מיטגענומען אין עולם, װוי דערקלערט 
ווייטערי 


אויפן פּסוק יגדלו' הנערים 
שטייט *), אַז בשעת זיי זיינען גע" 
װאָרן אַלט דרייצן יאָר, זה פּירש 
לבתי מדרשות וזה פּירש לע"א איז 
יעקב אַװעק אין בתי מדרשות און 
עשו -- צו דער עבודה זרה). פרעגט 
מען*) אויף דעם, עס שטייט אַז 
אברהם האָט געדאַרפט לעבן הונדערט 
און אַכציק יאָר, נאָר מען האָט אַראָפַּי 
גענומען ביי אים פינף יאָר כדי ער 
זאָל ניט זען אַז עשו זיין אייניקל 
גייט אַרױס לתרבות רעה, קומט אויס 
אַז כשעת עֲשׁו איז אַװעק צוֹ עבודה 
זרה, האָט נאָך אברהם געלעבט, װאָ" 
רום צו יצחק'ס געבורט איז אברהם 
אַלט געווען הונדערט יאָר, און יצחק 
בן ששים שנה בלדת אותם, קומט 
דאָך אויס אַז בשעת עשו איז געװאָרן 
דרייצן יאָר און פּירש לע"א, איז 


9) זח"יב מד, ב. וראה ניצוצי אורות שׂם, 
0) שבת פח, ב. פדר"א פל"ג ועוך. ומובן 
דאין הפריחה בכל הנ"ל שװהה. 
1) רשיי והוא מבראשית רובה סג, . 
2) בעלי תוסי על התורה בשם הירושלמי, 
3) בראשית רובה סג, יב, 


שי חהות יי 49 


אברהם אַלט געווען הונדערט דרי 
און זיבעציק יאָר, האָט ער דאָך צוויי 
יאָר געזען װי עשו איז יוצא לתר" 
בות רעה ? 

דער דעת זקנים מבעלי התוספו? 
פאַרענטפערט *=) אַז די צוויי יאָר חטא 
במטמוניות (כל זמן אברהם האָט גע" 
לעבכט װאָט ער געינדיקט באַהאַל" 
טענערהייט). דער תירוץ איז אָבער 
ניט גענוג, װאָרום אוב עס װאָט 
געקענט זיין אַז ער זאָל זינדיקן צוויי 
יאָר במטמוניות, האָט דאָך געקענט 
זיין אַז ער זאָל זינדיקן נאָך פינף 
יאָר במטמוניות, און) מען זאָל גיט 
דאַרפן אַראָפּנעמען פון אברהמען 
פינף יאָר? 

אין עשרה מאמרות און אויך פון 
ריב"א איז פאַראַן נאָך א תירוץ אויף 
דעם -- אַז די יאָרן װאָס יצחק האָט 
געװאַרט *) פון דער עקידה ביז רבקח 
זאָל ווערן דריי יאָר מיס איין טאָף 
--- איז ער געווען אין גן עדן. קען מען 
זאָגן דעם טעם ווייל גן עדן איז העכער 
פון זמן פון עולם. במילא בשעת 
יעקב און עֲשׁו זייגען געבאָרן גע" 
װאָרן, איז פון יצחק'ט געבורט שוין 
דורכגעגאַנגען מער וי צוויי און זעבֿ" 
ציק יאָר, אָבער אַלט איז ער געװוען 
אינגאַנצן נאָר זעכציק יאָר, היל די 
יאָרן אין גז-עדן איז ער געווען למע" 
לה פון זמן -- און אברהם איו דאַן 


4) בפירושם עה"ת בראשית כה, כו בשם 
הירושלמֿי. 

5) בריב"א מביא דונמא מנח -- דשנת 
המכול שלא שמִשׁו המולות? לא גחתשבה 
במנין שנותיו. אבל מובן שבמהותם --- איגן 
דומה לעגין דיצחק שלא הי כל ענין הומן 
דהעולם אצלן, משא"ט במבול 1 א) שחסרה 
רק המדידה דהזמן. ב) שכל עֲניני העולם 
היו כמו נח בזה. וראה ירושי רייה פ"א ה"א. 
ואכ"ט, 








50 לקוטי 


אַלט געווען הונדערט צוויי און זעכ- 
ציק יאָר. ווען יצחק איז געקומען אין 
עולם און אין זמן זיינען די צװיי 
יאָר ניט געװען אין חשבון, איז ער 
געווען אַ בן ששים. 


עס איז פאַראַן אַמאָל װאָס מען 
הויבט זיך אויף, העכער פון זמן, און 
שפּעטער קומענדיק אין זמן איז דאָס 
ניכר, אַזױ װוי עס איז פאַראַן אַ סיפּור 
פון בעש"ט") װאָס ער האָט גע- 
שריבן צו זיין שװואָגער ר' גרשוןץ אַן 
ענין װאָס בפּועל האָט דאָס פּאַסירט 
שפּעטער. ווייל דער בעש"ט איז אַ- 
רויף אין עולם היצירה כו' װאָס 
דאָרטן איז (צען אָדער) פופצן יאָר 
בסקירה אחת, דאָס האָט אים אָבער 
ניט אַרױסגענומען פון זמן פון עולם 
הזה, ובפרט אַז זיין גוף אין דאָך 
אויך בשעת העלי' געווען למטה, מה 
שאין כן ביי יצחק'ן, 


און דער ענין פון זיין אין גן-עדן 
איז ביי יצחק'ן געווען אויך דער" 
נאָך זייענדיק למטה, װי מיר געפינען 
אַז יצחק האָט געזאָגט כריח שדה 
אשר ברכו הוי' -- גן עדן"), איז 
אין פלוג פון װאַנען האָט ער גע- 
וואוסט ? נאָר ער האָט געדענקט פון 
דער צייט װאָס ער איז געווען אין 
גן עדן. הגם דער סדר איז דאָך, אַז 
בשעת די נשמה קומט פון גן עדן 
למטה, קומט אַ מלאך וסטרו על 
פּיו"), כדי עס זאָל ניט מבלבל זיין 
צו דעם אופן און סדר פון דער 
עבודה װאָס דאַרף זיין למטה, -- 





6) דרך מצותיך נט, א. ובציונים והערות 


שם. 
7) זע ב"ר ס"פ סה, ובפיי מהרז"ו. וצצץ"ק 


מזח"ב לט, ב. זח"ג פד, א. ואכ"מ. 
8) נדה ל, ב. 


שי הות 


דוגמת וי ווען די נשמה דאַרף עולה 
זיין למעלה דאַרף זי פאַרגעסן אויף 
חיזו דהאַי עלמא *), דעם אויסזען פון 
דער ועלט, אָבער ביי יצחקן איז 
געווען דער אויפטו, װאָס ער האָט 
מיטגענומען די ענינים פון גן עדן 


למטה, 
י. די רז"ל זאָגן *): אין קורין אָבות 
אלא לשלשה (;אבות" זינען נאָר 


דריי),. שטייט אויף דעם דער ביאור =) 
אַז דער חילוק פון די שבטים מיט 
די אבות איז, אַז עס מוז ניט זיין 
ביי יעדער אידן אַלע מדרגות פון 
אַלע שבטים, אָבער די מדריגות פון 
די אָבות איז דאָ ביי יעדער אידן 
די מדריגות פון יעדערן פון זײ, 
דערפאַר זאָגט יעדער איד, אלקי אב- 
רהם, אלקי יצחק ואלקי יעקב *), ווייל 
יעדער פון די אָבות גיט כוח פון 
אופן עבודתו צו יעדער אידן אין 
זיין עבודה, איז פאַרשטאַנדיק אַז דער 
ענין --- פון מיטנעמען פון גן עדן 
אין װעלט װאָס מען האָט גערעדט 
ביי יצחק'ן -- איז נוגע יעדער אידן. 
דאָס זעלבע געפינען מיר אויך אויף 
שבת, אַז מיני' מתברכין כולהו יו- 
מין *), פון שבת וערן געבענטשט 
אַלע טעג פון װאָך, דער ענין פון 
שבת איז למעלה מהזמן (כמו שנתבאר 
בהמאמר) און דאָס איז נוגע אין דער 
עבודה פון דער גאַנצער װאָך. 
דערפאַר דאַרף מען אַלע טאָג דער- 
מאָנען שבת *) -- יום ראשון בשבת, 


9) לקו"ת דברים פד, ד. 
40) ברכות טו, ב. 

1 תורה אור וארא כה, אי 

2) פסחים קיז, ב. 

3) זהר ח"ב פח, אי 

4) מכילתא יתרו פ"ז. רמב"ן שמות כ, 


חי 





לקוטי 


יום שני בשבת וכו', דאָס גייט אַריין 
אין דער מצוה פון זכור את יום 
השבת. אַזױ װי מען געפינט אויף 
שמאַי הזקן'") אַז אויף יעדער זאַך 
האָט ער געזאָגט לכבוד שבת. 

יא. דער אױבנדערמאָנטער עגין 
אין עבודה איז: 


בשעת מען מאָנט ביי א אידן אִפֹּ- 
זאָגן זיך פון די תאוות און פֿאַר- 
געניגנס פון דער ועלט, און אַז זיין 
גאַנצער ענין זאָל זיין ;אחת שאלתי 
וגוי לחזות בנועם הוי' וגו'" ), -- 
טענה'ט ער, אַז מען האָט דאָך אים 
פאַרבונדן דוקא מיטץ גוף און נפש 
הבהמית און דוקא אויף דער וועלט -- 
היינט װוי קען מען פון אים פֿאָדערן 
אָפּזאָגן זיך פון זאַכן װועלכע גע" 
הערן צו די פאַרגעניגנס פון דער 
וועלט און האָבן בלויז פאַרגעגיגן פון 
נועם הוי' װאָס דאָס געהערט צו די 
תענוגים פון יענער װעלט, גן עדן 
א. אַ. וו. װאָס ערשט דעמאָלט װעט 
דאָך אַנטפּלעקט װערן דער ענין פון 
לחזות בנועם הוי'? 


אויף דעם איז דער ענטפער או 
מען האָט אים געגעבן דעם כוח פון 
אלקי יצחק, אַרײנקוקן און פאַרטיפן 
זיך אין דעם ענין פון לעתיד לבא 
און גן עדן, ביז װאַנען אַז ביי אים 
קען אויך איצטער זיין ראה ריח 
וגוי, אַז אַלע תענוגים פון דער װעלט 
-- אַפילו די אמת'ע תעננוגים -- 
זיינען מער ניט װי פסולת פון די 
תענוגים פון גן עדן ), הינט הי 
וועט ער אַװעקלײגן דעם עיקר תענוג 
צוליב באַקומען די פּסולת ? און בפרט 


5) ביצה טו, א. 
46) תהלים בו, ד. 
7) לקו"ת שלח מו, די 
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אַז װען דער עיקר װערט בטל 
--- ווערט דאָך ממילא דער טפל בטל 
און כל שכן די פּסולת. דערפאַר דאַרף 
ער אַלע זיינע געדאַנקען אַרײנטאָן אין 
דעם עיקר, װאָס דער װעג צו דעם 
איז ביטול, װאָס אין עבודה איו דאָס 
דער עגין פון קבלת עול -- אַזול הי 
די עלי' אין גן עדן װאָס אויך דאָרט 
דאַרף זיין דער עגין פון ;ובזה הנערה 
באה אל המלך"") דער שגין הבל" 
טול =), 

און דאָס איז אויך דער ענין פון 
יצחק'ן, ,פּחד יצחק" -- ביטול און 
קבלת עול, 


יב דערמיט װעט מען אויך פאר" 
שטיין דעם טעם פון דעם מנהג') 
װאָס ביי קידושין איז הכלה שותקת, 
אמת טאַקע, שתיקה אי כהודאה *=) 
(שווייגן איז גלייך װי מודה און מס" 
כים זיין), אָבער, אין פלוג, איז אין 
אַלע ענינים בעסער אַו מען זאָנט 
אַרױיס בפירוש, און דאָך אי בל 


קידושין אַ מנהג ישראל -- װאָס 
דאָס אין תורה.) -- אַו די כלה 
שווייגט ? 


גאָר דער טעם איז: דורך װאָס 
קען זיין אַ קירום פּנימי, קירום עצם 
אל עצםט -- װאָס דורך דעם װערט 
נמשך דער כוח פון אין-סוף ") בדוף 
ישרים יבורך, -- דוקא דורך אַ פול" 
שטענדיקן ניטול, און דורך דעם ףכ" 
טול װערט דער יחוד פּנימי, און 


8) אסתר ב, ג. 

49) זל תורה אור צו, 
והאיש משתאה ס"י ואילך, 

0 תו"א פ' וינש מה, א. 

*5) יבמות 18, 3. 

1) ירושלמי פסחים פ"ך, 
דר"א פמ"ה, 

2) זע אויבן עמוך 23 הערה 31, 


א. תו"ה ר"ה 


ה"א, ופרקו 
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דורך דעם קומט מען ביז צו דער 
מדריגה אַז עס ווערט אשת חיל עטרת 
בעלה *), 


(משיחזת ש"פ תולדות תשי"ד) 


יג. דער דעמאָנטער ענין װאָס איז 
געווען ביי יצחק'ן, איז דאָס בעיקר 
פאַרבונדן מיט דעם ענין פון חתונה, 
װי געזאָגט פריער (סעיף ב) אַז די 
צייט פאַר זיין חתונה איז ער געוען 
אין גן-עדן כדי צו פאַרהיטן אים 
פון אַן ;עין-הרע". װי די רז"ל דרש""- 
נען אין ילקוט: ויצא יצחק לשו 
מהיכן יצא מגן עדן -- פון װאַנען 
איז ער דאָס אַרױסגעגאַנגען? -- פון 
גזדעדן וכו', וירא והנה גמלים באים 
ותשא רבקה וגו, 


דאָס ענלעכע איז אויך ביי יעדער 
איינעם פאַר דער חתונה, װי עס איז 
געווען די הוראה פון דעם רבי'ן דעם 
שווער כ"ק אדמו"ר, אַז אַ חתן דאַרף 
עטלעכע טעג (ער האָט ניט געזאָגט 
וויפל) פאַר דער חתונה ניט זיין אַלײן, 
צוליב שמירה, אין פּרקי דרבי אלי- 
עזר (ס"פ ט"ז) שטייט, אַז דער חתן 
זאָל ניט זיין אַלײן, אָבער דאָרט 
ווייזט אויס אַז דער טעם איז צוליב 
כבוד, װאָס דאָס אין שייך נאָך דער 
חתונה, אָבער פון רבי'ן האָב איך 
געהערט, אַז דער חתן זאָל ניט זיין 
אַליין אויך עטלעכע טעג פאַר דער 
חתונה צוליב שמירה, 


יד,. די שייכות פון חתונה צו גן- 
עדן, געפינט מען אויך אין ברכות 
נשואין -- שמח תשמח רעים האהו" 
בים כשמחך יצירך בגן עדן מקדם, 

קען מען דערקלערן די שיכות, 
װי עס איז באַואוסט אַז גן עדן 


3) משלי יב, ד. תו"א פי ויגש מד, א. 


שי ח והת 


פאַרטראָגט ניט קיין רע. און וי 
עס ווערט דערקלערט דער טעם פאַר- 
װאָס מען האָט אַרױסגעטריבן אדם 
הראשון פון גן עדן נאָכ'ץ חטא -- 
ווייל גן עדן איז ניט סובל קיין רע, 


טו. עולמות װאָס זיינען נידערי- 
קער פון גן עדן איז פאַראַן אין זי 
חילוקי מדריגות, און בכללות וערן 
זי פאַנאַנדערגעטײלט אין דריי בחי" 
נות, עשי', יצירה און בריאה. 


עולם העשי' איז רובו רע, װאָס 
מצד דעם קען דער רע האָבן א 
התגברות אויפן טוב. עולם היצירה 
איז האַלב איף האַלב, און עולם 
הבריאה איז רובו טוב ) 


דאָס איז אויך דער טעם פון דעם 
חילוק פון תלמוד בבלי מיט תלמוד 
ירושלמי : אין חוץ לארץ') איז די 
הנהגה דורך עשי', דערפאַר איז דער 
רוב הלימוד אין תלמוד בבלי בדרך 
קושיא ותירוץ, װאָס דורך דער יגיעה 
צו פאַרענטפערן די קושיות און די 
סתירות, פּועליט מען דעם בירור. 


--- וי עס שטייט אויפן אריז"ל 
אַז ער פלעגט לערנען זעקס דרכים 
אין הלכה און פלעגט שטאַרק האָרע- 
ווען אין די קושיות ביז ער פלעגט 
ווערן זייער פאַרמאַטערט און שטאַרק 
פאַרשוויצט װאָס דורך דעם האָט ער 
צעבראָכן די קליפּות װאָס זיי זיינען 
דער סוד פון די קושיות כו'"). -- 


אין ארץ ישראל איז די הנהגה 


4) עץ חיים שער מ"ב פ"ד. שם שער 
מז פייד. לקו"ת במדבר ג, ד. ובכ"מ. 

5 תו"א לך יג, א. 

6 טעהמ"צ -- להרח"ו -- פ' ואתחנן. 








ל ק ו טי 


דורך יצירה, דערפאַר איז דער לימוד 
אין תלמוד ירושלמי בכלל באופן ישף 
(אין אַן אופן פון גלייכקייט), 


פונדעסטוועגן איז אויך אין ירושל- 
מי פאַראַן קושיות, אָבער מען זעט 
באַלד דעם תירוץ אױף זי, ד, ה. 
אַז זיי האָבן ניט קיין התגברותז -- 
דוגמת עולם היצירה, װאָס אין אים 
איז דאָ רע, װאָס מסטרא דרע וערט 
אַ מעגלעכקייט פון קושיות פ'' 
כמבואר באגרת הקדש (סימן כו) על 
פּי הזהר, אָבער דער רע האָט גיט 
קיין התגברות, 


און דאָס איז אויך דער טעם װאָס 
אין די װאָכן-טעג ") דאַרף זיין דער 
רוב זמן הלימוד אין נגלה דתורה 
---- צוויי דריטל נגלה און איין דריטל 
חסידות -- און שבת ") דאַרף זין 
דער לימוד אין פּנימיות התורה, וייל 
נששת ימי החול קוֹמט אַראָפּ דער 
אור דורך לבושים פון עשי' און 
יצירה, װאָס דאָרטן אין שייך רע -- 
דאַרף מען עס מברר זיין דורך נגלה 
דתורה, װאָס זי פאַרנעמט זיך מיט 
מברר זיין די ענינים פון עולם הוה 
וכו", 


מה שאין כן שבת "), גייט דער 
אור דורך התלכשות נאָר פון עולם 
הבריאה, איז דער לימוד אין פּגל" 
מיות התורה -- אילנא דחייא, װאָס 
איז העכער פון ענין הבירורים, 

און דאָס זיינען אויך די צי 
ענינים : הריעו לה' כל הארץ, ר"ת 
הלכה --- בששת ימי החול "), השתחוו 


7) קונטרס עץ חיים אות כב. 
8) שם אות כה. צואת אדמו"ר מהר"ש. 
9) זע אויבן הערה 358, 
0) לקו"ת להאר"י ז"ל תהלים קי ובשער 
הפסוקים שם. נתבאר ע"פ דא"חת בסידור 


שי ח ו ת סט 


לה' בהדרת קודש, ר"ת קבלה -- 
בשבת, 


אָבער פונדעסטוועגן איז דאָך אויף 
אין בריאה פאַראן רע, נאָר דער 
טוב איז זיך מתגכר אויף אים, אָבער 
גן עדן איז אינגאַנצן ניט סוכל דעם 
מציאות הרע, כג"ל, 


טוֹ, און לויט דעם װעט מען פאַך- 
שטיין די שייכות פון חתונה צו גן 
עדן, וייל חתונה אין אַן עגין פון 
בנין עדי עד, ובכדי צו צוקומען צו 
דעם, מוז מען מקדים זיין אַן ענין 
װאָס איז אין גאַנצן העכער און גיט 
סוכל דעם מציאות הרע, שולל זיין 
דעם חשש פון ואכל וחי לעולם ), 
װאָס דאָס דוקא טוט אויף, עס ואָל 
זיין אַ בנין עדי עד, אַן ענין נצחי 
(אויף אייביק), אמת לאמיתן, 


ומעין זה, ביי יעדער איינעם פאַר 
די נישואין דאַרף זיין אַ שמירה, 
וכמבואר ענין השמירה בכמה מקף" 
מות "), װאָט ברענגט צום בנין עדי 
עד, צום שמה תשמח רעים האהן" 
בים כשמחך יצירך בגן עדן מקדם, 


יו מיס דעם עס מען אויך פאַף" 
שטיין נאָך אַן עבין + 


כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט דערציילט, 
אַז פאַר זיין חתונה האָט זיין פאָטעף 
(דער רבי מחורש"ב) נ"ע אים גע" 
הייסן לערנען אויף הוראה אוֹן בע" 
מען סמיכה. הי עס אי קענטיק 
געווען פון דעם סגנון פון סיפוף" 
איז אויך פאַר דעם רבייגס (מהורש"ב) 


ע"פ מזמור לתודה, בפירוש המלות מהדו"בף 
פרק קמ"א ועוד, 
1 בראשית ג, כב, -- זע תו"א ה, 1, 
2) זע לקו"ת ראה כג, ג. וש"ם 








04 ל לק ו טי 


ניע חתונה, האָט אים זיין פאָטער 
-- דער רבי מהר"ש -- געהיסן 
נעמען סמיכה. עס איז פאַראַן אַ בריף 
! פון רבי'ן מהר"ש צום רבי'ן מהורש"ב 
נ"ע פון יענעם זמן, שרייבט ער אים, 
;בני הרב", 


פון דעם סיפּור אין פאַרשטאַנדיק 
אַז הוראה האָט אַ שייכות צו חתונה 
און ס'איז אַן הקדמה צו איר, 


יח. דער ענין פון הוראה איז צו 
פּסק'נען אַ הלכה -- דין אמת לא- 
מיתו. סברות און דיעות אין תורה, 
זיינען אַלע אמת, װי דער לשון פון 
רז"ל, אלו ואלו דברי אלקים חיים *=), 
אָבער די מעלה פון הלכות אין ניט 
אמת סתם נאָר אמת לאמיתו -- זייער 
מעלה איז ניט נאָר דברי אלקים חיים 
נאָר װוי דער מאמר רז"ל'), |הף' 
עמו, שהלכה כמותו, אַז דער שרש 
פון הלכות איז פון שם הוי'=). 


און אַ מפולפּל זאָגט ער טאַקע גוטע 


סברות, דברי אלקים חיים, אָבער עס 


קען זיין אַז דאָס איז ניט מער װי אויף 
אַ וויילע, וייל עס קען קומען אַ 
צווייטע סברא -- אַ בעסערע און 
אָפּשלאָגן די ערשטע, פּסק הלכה אָבער 
איז אַן אייביקער ענין װאָס בלייבט 
שטיין אויף שטענדיק, 


ד, ה. אַז דער דיין דאַרף זיין גרייט 
אויף אַ סברה װאָס איז ניט וי 
הלכה און פונדעסטוועגן פּסק'נען אַזױ 
וי די הלכה איז. װאָס דאָס איז דער 
אויפטו פון הלכות, אַז מען קאָן זי 


3) ערובין יג, ב, 

64) סנהדרין צג, ב. 

5) אויספירלעך אַרומגערעדט בד"ה וידבר 
אלקים -- תרכ"ז, 


שי חות 


ניט אָפּשלאָגן, עס איז א שטענדי"- 


קער ענין -- אמת לאמיתן. 


און דאָס איז װאָס עס שטייט אין 
משנה *), למה מזכירין דברי יחיד, 
װיבאַלד אַז די הלכה איז ניט אַזױ ? 
ענטפערט די משנה -- לױט אין 
פּירוש -- אַז אויב עס װאָלט ניט 
געשטאַנען די דעת יחיד, קאָן דאָך 
קומען איינער און זאָגן אַ סברא אויף 
אָפּשלאָגן די הלכה, װערן דעריבער 
דערמאָנט די רייד פון יחיד, צו זאָגן 
אַז עס איז שוין געוען אַזאַ סברא 
און פונדעסטוועגן איז די הלכה ניט 
אַזו, 

און מיט דעם װועט מען פאַרשטיין 
די שייכות פון הוראה צו חתונה, 
װאָרום דער ענין פון חתונה, איז 
אַזױ װי די הלכה -- בנין נצחי -- 
אַ בנין עדי עד, 


יט. דערקלערן דאָס מער אויספיר- 
לעך : 


די ענינים און באַדערפענישן פון 
מענטשן זיינען איינגעטיילט בכללות 
אין דריי סוגים: מזון, לבוש און 
בית ") (שפּייז,. קליידער און היז). 
די מעלה פון בית איז -- אַז דאָס 
איז אַ שטענדיקע זאַך,. װי עס ווערט 
דערקלערט אין פילע ערטער דער 
אונטערשייד פון לבוש ביז בית, אַז 
לבוש איז אַ צייטווייליקע זאַך, איצט 
קען עס זיין אַ גוטער לבוש, אָבער 
עס איז מער ניט וי אויף אַ ויילע, 
דאַקעגן בית איז אַ שטענדיקע זאַך, 
וי דער לשון -- בנין עדי-עד, 

אַזױי װי אַלע ענינים פון עולם 
זיינען דאָך פאַראַן אין תורה און 


6 עדיות פ"א מ"ן. 
7) לקו"ת ברכה צח, די 








ל ק ו טי 


נעמען זיך פון תורה, װוי עס שטייט *) 
אסתכל באורייתא וברא עלמא, במילא 
זיינען אין תורה אויך פאַראַן די ענל" 
נים פון לבוש און בית. 


סברות זיינען געגליכן צו לבושים, 
אויף אַ וויילע איז דאָס גוט און טוט 
אויף װאָס עס דאַרף -- בשעת מע" 
שה איז ער מקים מצות תלמוך 
תורה, און אדרבה דוקא אַזױ אין 
דער סדר הלימוד"), אָבער מעג" 
לעך אַז שפּעטער װעט מען זי אִמַּי 
שלאָגן, דאַקעגן פּסקי הלכות איז אַן 
ענין פון בית -- אַ שטענדיקע זאך. 

לויט דעם װעט מען בעסער פאַר" 
שטיין די שייכות פון נישואין (חתונה), 
בויען אַ אידישע הױז, צו סמיכות 
הוראה, ווייל ביידע זיינען דער ענין 
פון בית, 


כ. און אַזױ װי חתונה און הוראה 
האָבן אַ כללות'דיקע שייכות, אַזױ אויף 
האָבן זיי אַ שייכות אין ענינים פַּף- 
טיים } 

דער ענין פון הוראה אין פאַף" 
בונדן מיט'ץ עלטער פון פערציק 
יאָר "), געשטיצט על מאמר רז"ל'), 
לא קאים איניש אדעתא דרבי' עד 
ארבעין שגין (אַ מענטש דערגייט ניט 
צום גרונט פון זיין רבי'גס דעת ביז 
פערציק יאָר), 

אַזױי געפינען מיר אויך ביי דער 
חתונה פון יצחק מיט רבקה, -- די 
ערשטע חתונה װאָס אין באַשריבן 
אין דער תורה -- ויהי יצחק בן 
ארבעים שנה בקחתו את רבקה. 

און דאָס איזן אויך װאָס שטייט 


8) זהר ח"ב קסא, א. 

9) זע אויך בבא מציעא פן, סע"א, 
0 זע יו"ד רמב, לא. 

1) צ"ז ה, ב. 


שי הו יז 88 
אין מדרש '") און װערט געבראַכט 
אין רש"י, אַז אײדער יצחק האָט 


חתונה געהאַט, האָט אים אברהם אָנ" 
געשריבן אַ שטר דייתיקי און איבעף" 


| געגעבן אַלע זיינע גכסים, 


קען מען זאָגן אַז דאָס איו דער 
ענין פון קאי אדעתא דרבי, װאָס 
יצחק האָט איבערגענומען אַלע ענינים 
פון אברהם'ן, זיין רביץ. און דורךן 
דעם וװאָס קאי אדעתא דרבי, אין 
געווען די חתוגה. 
כא. לוט דעם אַלעמען קען מען 
דערקלערן דעם טעם פאַרן מנהג פון 
נעמען סמיכות הוראה פאַר דער חתו" 
נה -- 
ווייל אַזױ װוי התחוות העולם בכלל 
איז דורך תורה. לט דעם מאמר 
אסתכל באורייתא וברא עלמא ), אַזױי 
אויך דער עולם הפּרטי פון יעדשער 
איינעם קומט דורך דעם אסתכל באו" 
רייתא כנ"ל -- װאָס דאָס איז אויךף 
דער טעם *) פון דעם װאָס אַ חתן אין 
עולה לתורה פֿאָר דער התנהג =- 
דערפאָר אַז מען גייט בויען א בית 
בישראל, אין וועלט, דאַרף מען פריער 
בויען א בית אין תורה. װאָס דאָס 
אי הוראה. און דורך דעם װאָס ער 
בויט דעם בית אין תורה, בויט ער 
אויף אויך דעם בית אין עולם, אַ 
בנין עדי עד, בדור ישרים יבורן. 
(משיחת ב' דר"ח כסלן, תשי"ג) 


כב. עס װערט דערקלערט אין א 
מאמר חסידות *) פאַרװאָס האָבן יא" 


2) בראשית רבה גט, יא 

3) ראה לעיל הערה 08, 

464 ע מגיא אין שו"ע או"ה ענדט סי' 
רפ"ב. ד"ה וכל בניך (דרושי חתונה תרפ"ט), 

5) ד"ה ואמר גי ישואל יהי" שמף 
תרצ"ד. ועייי ג"כ תו"ח ס"פ תולדות. ד"ה 
ויקח לו יעקב תרע"ה. 








6 לק טי 


חק'ס ברכות צו יעקבן געדאַרפט 
זיין ‏ במרמה דוקא,. טאַקע ;בחכמת 
תורתו"?), אָבער דער חלק ואָס 
ווערט אָנגערופן מרמה, וױיל די 
ענינים זיינען אָנגעקומען במרמה, די 
ניצוצות פון קדושה װאָס זיינען אַראָפּ- 
געפאַלן למטה דורך דעם והנחש הי' 
ערום גו''), דערפאַר איז דער סדר 
אויף צונעמען ביי זיי צוריק, אויך אין 
דעם אופן פון מרמה. װי עס שטייט: 
עם עקש תתפתל") 


כג,. דערמיט װועט מען אויך פאַר- 
שטיין װאָס רבקה האָט געהייסן יע- 
קב'ן ער זאָל גיין נעמען די ברכות, 
און האָט אים געטרײסט, אויב עס 
װעט זיין ח"ו אַ קללה װעט זי 
דאָס נעמען אויף זיך, עלי קללתך 
בני. אין פלוג -- װאָס פאַר אַ טרייסט 
איז דאָס! אַ זון ובפרט אַ זון װי 
יעקב -- דאַרף אים אַרן פאַר דער 
מוטער, איז װאָס פאַר אַ באַרואיקונגס- 
ענטפער איז דאָס ? און מיר זעען דאָך 
אַז עס האָט גע'פּועל'ט אויף יעקב', 


נאָר דער ענין אין דעם אין: יעקב 
איז געגליכן צו אדם הראשון ') און 
ער האָט מתקן געווען זיין חטא, װי 
דערקלערט אין קבלה, װאָס אדם הרא- 
שוען האָט דאָך דער נחש גענומען 
במרמה, דערפאַר איז כדי דאָס מתקן 
צו זיין און באַװאָרענען, אַז די ברכות 
זאָלן ניט זיין ביי עשון האָט יעקב 
געדאַרפט צוריק נעמען אויך במרמה 
-- בא אחיך במרמה ויקח ברכתך, 


כד,. דער ענין בקיצור איז אַזוֹי: 


6 ב"ר פס"ז, ד. 
7) בראשית ג, א. 
8) תהלים יח, כזי 
9) ב"ב נח, א. 


שי הו ת 


דאָ נעמט מען אַזאַ זאַך און פון אַזאַ 
אָרט, װאָס איז העכער פון שכל (אָדער 
נידעריקער פון שכל, וי עס איז 
געװוען דער חטא עץ הדעת), און 
דערפאַר דאַרף ביים מקבל אויך זיין 
אַ פּאַסיקע כלי לקבלה -- ניט שכל 
און פאַרשטאַנד, נאָר אַ תנועה פון 
מסירת נפש, איינשטעלן זיך, און דאָס 
איז װאָס רבקה האָט געזאָגט עלי. 
קללתך בני -- זי גייט אויף דעם 
אויך, און אדרבה, די זאַך מאָנט און 
נעמט זיך נאָר דוקא דורך מסירת 
נפש, און ניט דורך שכל'דיקן חשבון, 
און דער ענטפער האָט גע'פּועליט דאָס 
זעלבע אויך ביי יעקב'. 

און אַזױ איז אויך ביי װעלן צו" 
קומען צו תורה בכלל '), װי די רז"ל 
טייטשן אין מדרש בי יצחק'ס בר" 
כות צו יעקב: מטל") השמים ז 
מקרא, ומשמני הארץ זו משנה, דגן 
זו תלמוד תירוש זה אגדה, דורך אַן 
אופן פון מרמה דקדושה דחכמת ה- 
תורה כנ"ל, קומט מען צו העכערי 
וי דער רבי דערקלערט אין מאמר *) 
אַז די כוונה איז צו מהפּך זיין שטות 
דלעומת זה לשטות דקדושה. דורך 
מהפּך זיין שטות דלעומת זה קומט 
מען צו העכער, וי דורך עבודה װאָס 
על פּי טעם ודעת, װאָרום מען קומט 


צו צו אַ דרגא פון קדושה, װאָס 
איז העכער אַפילו פון שכל פון 
קדושה *), 


(משיחת י*ג שבט, תשי"א) 


0) ענלעך צו דעם -- די פּאַסירונג פון 
צ"צ װאָס האָט געהערט תורה פון אדמוה"ז 
באַהאַלטענערהײט, אַזױ װי עס װערט דער- 
ציילט אין ספר המאמרים ה'תש"ח {' 234 
(לקו"ד ע' 550), עיי"ש דברי אדה"ז בזה, 

1) ב"ר פס"ו, גי 

2) ד"ה באתי לגני, ה'שי"ת. 

3) זע דאָרט. קונטרס ומעין מאמר כו" 








ל ק ו טי 


כה, אויפן פּסוק ויתן לך, זאָגט 
דער מדרש אַז יעקב נתברך בעשר 
ברכות כנגד עשרה מאמרות שבהם 
נכרא העולם (יעקב אין געבענטשט 
געװאָרן מיט צען ברכות קעגן די 
צען מאמרות מיט וועלכע די װעלט 
איז באַשאַפן געװאָרן. 

בשעת תורה זאָגט ,כנגד" איז דאָך 
זיכער, אַז די ענינים גלייכן זיך אויס 
ניט בלויז אין זייער מספר (צאָל), 
נאָר אויך אַז די ענינים האָבן א 
שייכות איינע צו די אַנדערע, ומצד 
דער שייכות װאָס איז פאַראַן צווישן 
די ענינים אַלײן, גלייכן זיי זיך אויס 
אויך אין זייער מספּר, 

נאָר אַזױי וי אונזער אופן השגה 
צו פאַרשטיין אַן ענין אי -- מן 
המאוחר אל המוקדם (פריער פּאַף" 
שטייען מיר די שפּעטערדיקע זאַך, 
נאָכדעם --- די פריערדיקע), מן המ" 
סובב אל הסיבה ומן הקל אל הכבד, 
דערפאַר איז בכדי צו צוקומען צו 
דער ידיעה, אַז די ענינים אַלײן (די 
סיבה און דער מוקדם) האָבן צװוישן 
זיך אַ שייכות, איו דאָס דורך דעם 
װאָס מיר זע אַז זיי גלייכן זיף 
אויס במספרם (דער מסובב ומאוחר) 
װאָס דאָס איז מן הקל אל הכבד, 

אויף צו פאַרשטיין די שייכות פון 
די ענינים, דאַרף מען דאָך האָבן 
אַ הכרה אין דעם מהות פון דעם 
ענין, אָבער די גלייכקייט אין דעם 
מספּר זעט יעדערער. אויף דעם דאַרף 
מען ניט האָבן קיין התנוננות אין דעם 
מחות און דער איכות פון די ענינים, 
עס איזו מער ניט װאָס אַז מען 
ציילט איבער, זעט מען אַז ס'איז דער 
זעלבער מספּר אין בידע ענינים, 


כו, רמב"ם הל' 
תשובה 


דעות פ"ב,. ה"ב. 
פיל ה"ג! כֿאילוּ חולה פ5רי. 


הל 
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און דורך דעם װאָס מיר זען אַו 
זיי גלייכן זיך אין צאָל, פאַרשטייען 
מיר אַז דאָס קומט פון דעם װאָס די 
ענינים אַליין זיינען שייך אייגער צום 
צווייטן, 


כו, אַ דוגמא אױף דעם: עס 
שטייט אַז די רמ"ח מצוות עשה זיינען 
קעגן די רמ"ח אברים") און די 
שס"ה לא תעשה קעגן די שס"ה 
גידים,. איז דאָך ניט דער פּשט אַו 
די גאַנצע שייכות אין נאָר אין דעם 
מספּר, נאָר די עגינים אַלײן האָבן אַ 
שייכות זה לזה. די תרי"ג מצות ליל" 
נען די אברים פון נפש, װאָס פון 
זיי װערט נמשך חיות אין די אברים 
פון גוף. 

און װי עס װערט דערקלערט = 
אויפן פּסוק תמים תהי' עם הי' 
אלקיך *), אַז דורך די תמימות און 
שלימות אין תרי"ג מצות, ווערט תמי" 
מות אין די אברים פון נפש, װאָס 
פון זיי װוערט נמשך תמימות אין זי 
תרי"ג אברי הגוף, אַז זי האָבן א 
חיות און חיזוק, 

און ווייל יעדער אבר נעמט זיך 
פון אַ געוויסער מצוה, במילא מון 
זיי דאָך זיין גלייך אויך אין זייער 
צאָל, 


כז. די זעלבע זאַך איז אין דעם 
שגין פון עשרה עשרה הכף בשקל 
הקדש =), װאָס עס שטייט אויף דעם, 
אַז די עשרה מאמרות זיינען פֿנגד 
עשרת הדברות "), איז ניט דער פשט 
אַז די גאַנצע שייכות אין מער גיט 


4) זח"א קע, ב, 
5) לקו"ת נצבים מֿה, גי 
6) דברים יח, יגי 
7) במדבר 1, 58 
8) זח"ג יא, בי 
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װאָס זיי זיינען גלייך אין צאָל, נאָר 
זיי זיינען שייך מצד זייער עצם ענין, 


װאָרום די גאַנצע התהוות -- װאָס 
איז דורך די עשרה מאמרות -- איז 
געווען דורך תורה און צוליב תורה, 
כמאמר *) בראשית בשביל התורה 
שנק' ראשית, און ביז ס'איז געקומען 
דער יום הששי, ששי בסיון דער 
טאָג פון מתן תורה -- איז שמים 
וארץ מתמוטטים "), און ווען ס'איז 
געקומען דער טאָג פון מתן תורה, 
איז ארץ וגו' ושקטה '), אַז ס'איז 
געװאָרן אַ קיום אין דער בריאה, 


און דערפאַר זיינען זיי גלייך אין 
זייער צאָל, ווייל זיי זיינען שייך איי- 
נער צום צוייטן מצד זייער ענין 
װאָרום די מציאות פון די עשרה 
מאמרות קומט צוליב די עשרת הדב- 
רות, און די כוונה פון זייער מציאות 
איז, אַז מען זאָל באַלײיכטן די נב- 
ראים װאָס זיינען באַשאַפן געװאָרן 
פון די עשרה מאמרות, דורך דעם 
װאָס מען װועט ממשיך זיין אין זײי 
די ענינים פון די עשרת הדברות, 


כח. דורך דעם װאָס אַ איד פאַר- 
בינדט די עשרה מאמרות מיט די 
עשרת הדברות, ד. ה. אַז ער באַ- 
לייכט די וועלט מיטן אור התורה, 
דורך דעם ווערט נמשך צו דעם אידן 
פיל השפּעה אין גשמיות און אין 
רוחניות,. װי עס שטייט'") אם בח" 
קותי תלכו גו' ונתתי גשמיכם בעתם 
וגו', אַלע ברכות װאָס ער רעכנט 
אויס אין דער פּרשה, 


9) פירש"י עה"ת. 
0) שבת פח, א. 

1) תהלים עו, ט. 
2) ויקרא כו, ג"ך. 
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װיבאַלד אַז די השפּעות באַקומט 
ער מצד דעם װאָס ער האָט ממשיך 
געװען די עשרת הדברות אין די 
עשרה מאמרות, במילא איז אויך די 
השפּעה װאָס ער באַקומט -- אין 
מספּר פון צען 


און דאָס אין װאָס יעקב אין גע- 
בענסשט געװאָרן מיט צען ברכות, 
קעגן די צען מאמרות. 


כט. מיט דעם װעט מען אױך 
פאַרשטיין װאָס עס שטייט אין זהר *), 
אַז מען האָט געפרעגט ביי ר' אל- 
עזר'ן, פאַרװאָס זיינען יעקב'ס בר- 
כות ניט מקוים געװאָרן און עשו'ס 
ברכות זיינען יאָ מקוים געװאָרן? 
האָט ר' אלעזר געענטפערט: יעקב 
נטל לעילא, עשו נטל לתתא (יעקב 
האָט גענומען למעלה און עשו האָט 
גענומען למטה), 


װועט מען דאָס פאַרשטיין מיט דעם 
װאָס עס שטייט *') צדקתו עומדת לעד, 
צדקה,. חסד און מצוות בכלל ואָס 
מען איז איצטער מקיים (װאָס דאָס 
איז דער ענין פון עבודת הבירורים) 
-- איז עומדת לעד. דורך קיום 
המצות ווערט נמשך אור אין אצילות 
אָבער דער אור איז כמונח בקופּסא 
(װוי באַהאַלטן אין אַ קעסטל), אַזױ 
וי ווערטפולע שטיינער און פּערל 
װאָס מען באַהאַלט זיי אין אַ קאַסטן, 
און דער גילוי פון דעם וװעט זין 
לעתיד -- עומדת לעד. 

װיבאַלד אַז די ברכות קומען מצד 
דעם קיום פון די מצוות, דערפאַר 
איז אַזױ װוי אין דעם גילוי אור 
װאָס טוט זיך אויף דורך די מצות, 


3 זהר ח"א קמג, ב. 
4) תהלים קיב, ט, אגה"ק סל"ב. 








ל ק ו טי 


איז דאָס דערווייל בהעלם, -- כמונח 
בקופּסא, אַזױ איז אויך אין די ברכות, 
אַז איצטער איז דאָס בהעלם, 


אָבער לעתיד לבוא,. פירט אויס 
דער זהר, װעט יעקב נעמען אױיך 
לתתא. יתאביד עשו מכולא און יעקב 
װועט נעמען לעילא ותתא עלמא דין 
ועלמא דאתי. ומתאים ג"כ להנ"ל: 
אַזױי וי דער גילוי אור װאָס הערט 
אויפגעטאָן דורך די מצוות, װעט לע" 
תיד לבוא נתגלה װערן אֲפִילוֹ אין 
גשמיות, װאָס דאָס איזן דער אוים" 
טו פון לע"ל אַז גשמיות וועט גיט 
מעלים זיין, ואדרבה, אַזױי איז אויך 
אין דעם ענין פון די ברכות, שׂית" 
אביד עשו מעלמא תתאה, און ברכות 
יעקב װעלן מקוים ווערן אויך בעולט 
הזה אין גשמיות, 


ל. עס שטייט אין כתבי האריו"ל 
און דער מגן אברהם ") ברענגט עס 
להלכה, אַז ערב שבת דאַרף מען 
טועם זיין (פאַרזוכן) פון די מאכלים 
פון שבת, אַזױ װי עס שטייט טועמי' 
חיים זכו = 


אַזױי װוי איצטער איו דאָך שוין 
--- אין דעם חשבון פון שיתא אלמי 
שני הוה עלמא ) -- ערב שבת 
נאָך חצות, דאַרפן דאָך שוין זיין זי 
ענינים פון לעתיד לבוא בדרך טעימח 
על כל פנים, און בשעת מען אין 
טועם האָט מען דאָך אויך עפּעס, 


5() או"ח סי' רג, ס"ק א. 
6) נוסח התפלה. 
7) י"ה לא, א. 


שי ה והת 59 


אַזױ װוי דער ענין פון גילוי פנ" 
מיות התורה װאָס אין גתגלה גע" 
װאָרן אין די לעצטע דורות דוקא, 
אָמאָל אין דאָס געװוען נאָר ליהידי 
סגולה, און בדורות האחרונים אין 
מצוה לגלות זאת החכמה ) ובפרט 
דורך דעם בעל-שם-טוב דורך חסידות 
הכללית, און באַזונדערס דורכן אַלטן 
רבי'ן אין חסידות חב"ד, איז דאָף 
געװאָרן דער ענין פון יפוצו מעינן" 
תיך חוצה '), אין אַן אופן פון הפצה 
(פאַרשפּרײיטונג), 


חגם אַז דער גילוי פּנימית התורה 
איז שייך לעתיד לבוא, אַזֹי װוי עס 
שטייט ישקני מנשיקות פּיהו") ופי 
רש"י טעמי תורה שיתגלו לעתיך, 
פונדעסטוועגן האָט זיך שין איצט 
אָנגעהױיבן דער גילוי פנימיות התורף, 
גדרך טעימה, אין דעם זמן פון ערב 
שבת ובפרט נאָך חצות, 


און װאָס איז נוגע צוֹ אונז: ול" 
באַלד ס'איז שוין נאָך חצות, און 
שוין נאָך פּלג המנחה, דאַרף שוין 
זיין דער טועמי' חיים זכה אַז עס 
דאַרף זיך שוין אָנהויבן דער גיללי 
פון ברכות יעקב לעילא ותתא טי 
אין רוחניות סיי אין גשמיות, אַן 
עס זאָל זיין ברכה והצלחה בגשמיות 


וגרוחניות בטוב הנראה והנגלה. 
(משיחת ש"פף תולדות, תשח") 


8) אגה"ק סימן כו, אין 
אר"י ז"ל, 

9) משלי ה, טן, 

0) שיו השירים א, 3. 


נאָמען פון 
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שי ה והת 


פרשת ויצא 


א. היינטיקע סדרה הויבט זיך אָן: 
ויצא יעקב מבאר שבע וילך חרנה. 
דאָס איז -- װי רש"י זאָגט -- אַן 
איבערדערציילונג פון דעם סיום פון 
פאָריקער סדרה, 

אין תורה איז אַלץ דייטלעך. אפילו 
פון איין איבעריקן אות לערנט מען 
אָפּ גאַנצע הלכות, היינט מכל שכן 
אַ גאַנצער ענין װאָס עס חזר'ט זיך 
איבער עטלעכע מאָל, איז דאָך דאָס 
געוויס אַן הוראה לדורות, פאַר יעדער 
צייט און אין יעדער אָרט און אויך 
פאַר היינטיקער צייט, ווייל די תורה 
איז אַן אייביקע, 

ב. אויף דעם נאָמען באר שבע 
זאָגט די תורה) צויי טעמים: א) 
צוליב דער שבועה װאָס איז געווען 
ביי דעם כריתות ברית, װאָס אבי- 
מלך האָט געמאַכט מיט אברהם'. 
ב) צוליב דעם זיבעטן ברונעם װאָס 
מ'האָט געגראָבן נאָכן שלום מיט אבי" 
מלך'ן. ביידע טעמים וייזן אויף אַ 
צושטאַנד פון רואיקייט ביי אידן 
וילך חרנה, דער ענין פון חרן איז 
להיפּך, וי רז"ל זאָגן ') חרון אף של 
עולם, (דער צאָרן פון װעלט) 

מ'פרעגט אַ קשיא: דער אויבער- 
שטער האָט אונז געגעבן תורה און 
מצוות פון זיין פולער און ברייטער 
האַנט, --- וואו מ'גיט זיך נאָר אַ קער, 
איז שוין פאַראַן אָדער אַ מצות עשה 
וענפי', אָדער מ'דאַרף זיך אָפּהיטן 
פון איינע פון די שס"ה מצות לא" 
תעשה וענפי' --- האָט ער דאָך גע" 


) בראשית כא, לא. שם כו, לג. אויך זע 
אין ספורנו שם, 
2) רש"י ס"פ נה. 


דאַרפט לכל הפּחות אַראָפּנעמען די 
דאגות פון אונז, דאגת הגלות, דאגת 
הפּרנסה וכו', כדי עס זאָל זיין 
לייכטער דער קיום המצות? נאָך ‏ 
מערער, מען זאָל בכלל ניט האָבן 
צו טאָן מיט עניני העולם, און זיין 
מערער באהלה של תורה. 


אויף דערויף דערציילט די תורה 
דעם סדר פון יעקב'ן, ד. ה. דעם 
סדר פון ישראל בטהרתם, וי זי 
זיינען שוין אָפּגעטײלט, לא כאברהם 
שיצא ממנו ישמעאל ולא כיצחק שיצא 
ממנו עשו, נאָר כיעקב װאָס מטתו 
שלימה *). 

איידער יעקב האָט געדאַרפט חתונה 
האָבן -- בױיען דעם בית ישראל, 
האָט מען אים געהייסן אַרױסגײן פון 
באר שבע, אַװעקגײין אויך פון די 
ישיבות פון שם ועבר, און גיין קיין 
חרן, חרון אף של עולם, 

איידער ער האָט געדאַרפט אויפ- 
שטעלן דעם עם ישראל, האָט ער 
געקאַנט, און געדאַרפט, זיין אין באר 
שבע, אַן אָרט פון גילוי אלקות במו- 
חש, וואו מצוות קומען אָן גרינג און 
עבירות קומען אָן שווער, אָבער בכדי 
אויפצובויען דעם בית ישראל, האָט 
ער געדאַרפט אַרױסגײן פון באר שבע, 
און קומען קיין חרן אַן אָרט פון 
העלם והסתר (װאָס אלקות איז פאַר- 
באָרגן און באַהאַלטן), 

-- אויך עולם (וועלט) אַלײן, איז 
כשמו --- לשון העלם +), ומכל ישכן 
חרון אף של עולם -- 


3) שבת קמו, א (בשינוי לשון). עד" 
ספרי לדברים לב, ט. 
4 ספר המאמרים היש"ת עִי 160. 
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װאָס דאָרט איז עבירות קומען אָן 
זייער גרינג און מצוות זייער שװער, 
און דורך דעם װאָס ער אין בל" 
געשטאַנען די נסיונות, האָט ער בונה 
געווען בית ישראל -- מטתו שלימה, 


דאָס איז אויך אַן הוראה צו יפ" 
דער אידן: דוקא דורך דעם װאָס 
ער האָט נסיונות און אין זיך מתגכר 
אויף זיי און שטייט זיי ביי -- בוט 
ער אויף אַ אידישע הויז, אַ ליכטיקע 
הויז און אַ װאַרעמע הויז 


ג. דער סדר אין דעם דאַרף זיין 
-- וי דערציילט ווייטער אין סדרה, 


בשעת יעקב איז אַװעק אין חרן 
איז די ערשטע זאַך װאָס ער האָט 
געטאָן, -- ויפגע במקום, געשטעלט 
זיך דאַוונען '). לכאורה, אַז ער גייט 
קיין חרן געפינען זיין זיווג, האָט 
ער די ערשטע זאַך געדאַרפט אויס" 
לערנען זיך די שפּראַך און מנהגים 
פון דער מדינה, אָנטאָן זיך אין זי 
קליידער פון דער מדינה וכו' וכר, 
יעקב האָט אָבער אָפּגעלײגט די אַלע 
זאַכן, און אין װאָס האָט ער זיף 
עוסק געװוען -- אין עבודת התמפלה. 


וי געזאָגט פריער, איז דער סיפור 
מיט יעקב'ן -- אַזױ װוי אַלֶע סיפן" 
רים פון תורה -- אַן אָנוייזונג אויף 
אַלע דורות, 


ווען איינער גייט בױען אַ בית 
בישראל, קען ער דאָך טראַכטן : מילא 
ביז איצטער איז ער געזעסן און גע- 
לערנט תורה און עוסק געווען אין 
תפלה ומצות, אָבער איצטער אַז ער 
גייט אַרויס אין װעלט, דאַרף ער 
דאָס אַלץ אָפּלײיגן און אָפּגעבן זיך 


5) ברכות כו, 3. ב"ר סח. ט. 
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אויף אויסלערנען און נאָכצוטאָן די 
מנהגי המדינה, נאָכלויפן די איג" 
וואוינער פון דער מדינה א. אַ. וו -- 
אויף דעם זאָגט מען אים : גיין, אויף 
װאָס דאַרף ער זיך אַװעקגעבן -- 
אויף דעם קויפגע במקום", 


אדרבה, ערשט איצטער דאַרף ער 
זיך נעמען צום ויפגע במקום, נאָך 
מערער װי פריער. װאָרום זיין גאָג" 
צע פריערדיקע עבודה, װאָס ער האָט 
זיך עוסק געווען אין תורה, מצוות 
און תפלה, איז ניט גענוג פאַר זייך 
איצטיקן מצב, װאָס ער גייט אַרױס 
אין װעלט -- אין נסיונות וועלכע 
זיינען ניט בערך גרעסער פון די 
פריערדיקע, און ער דאַרף בעטן דעם 
אויבערשטן, ער זאָל זיין אַן עומך 
בנסיון, 


ד. בשעת יעקב איז געווען אויפן 
וועג קיין חרן, דערציילט אונז |וללײ 
טער די תורה: ויקח מאבני המקום 
וישם מראשותיו, טייטשט רש"י : עשאן 
כמין מרזב סביב לראשו שירא מִפנל 
חיות רעות. יעקב האָט געוואוסט וואו" 
הין ער גייט, און אַז אַפילו אויפן 
װעג -- נאָך ניט דערגיענדיק צו 
חרן -- געפינען זיך חיות רעות. 
דערפאַר האָט ער גענומען שטיינער 
און אַרומגערינגלט די קאָפּ, כדי צו 
פאַרהיטן זיך פון די חיה? רעוה. 


אין פלונ אי ניט פאַרשטאַנדיק 
װאָס יעקב האָט אַרומגערינגלט מיט 
די שטיינער נאָר די קאָפּ אַלײן 
און ניט אויך די איבעריקע אברים? 
ממה נפשך, האָט ער געהאַט בטחון 
און פאַרלאָזן זיך אױיף דעם אה" 
בערשטן, האָט ער אויך די קאָפּ ניט 
געדאַרפט אַרומרינגלען ? און אויב שר 
האָט ניט געװאָלט אָנקומען צף עףפ" 
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נים פון למעלה מהטבע, האָט ער 
דאָך געדאַרפט פאַרהיטן אויך דעם 
גוף מיט די פיס? 


וועט מען עס פאַרשטיין לויט דעם 
װאָס שטייט ') יגיע כפּיך כי תאכל 
אשריך וטוב לך. איז דער דיוק אין 
דעם יגיע כפיך (די האָרעװאַניע פון 
דיינע הענט) דוקא. התעסקות (באַ- 
שעפטיקונג) אין פּרנסה קען זיין אויף 
צוויי אופנים: א) יגיע כפּיך. די קאָפּ 
איז פריי און ליגט אין תורה ועבודה, 
און ער האָרעװעט אין פּרנסה נאָר 
מיט די הענט. ב) יגיע ראשך. ער 
איז איבערגעגעבן צו פּרנסה אױיך 
מיטן קאָפּ, 


און דאָס מיינט -- יגיע כפיך כי 
תאכל (אָבער די קאָפּ ליגט אין תורה 
ועבודה) -- איז אשריך וטוב לך, 
ניט נאָר אין רוחניות נאָר אויך אין 
גשמיות, וויילע די פילערליי התחכמות 
(קליגען זיך) און תחבולות העלפן 
גאָר ניט, װי עס שטייט ולא לחכמים 
לחם, ואדרבה, זיי מאַכן נאָך קאַליע, 
װי עס װערט דערקלערט אין פילע 
ערטער '. 


בשעת יעקב איז געגאַנגען קין 
חרן, האָט ער גוט געוואוסט ואוהין 
ער גייט, ער האָט געוואוסט אַז ער 
וועט דאַרפן אַרבעטן ביי לבן הארמי, 
ער האָט אױיך געואוסט אַז אַפילו 
אויפן וועג זיינען שוין פאַראַן חיות 
רעות וכוי. דערפאַר האָט ער גענומען 
שטיינער און אַרומגערינגלט די קאָפּ, 
אַז צום קאָפּ זאָל קיינער ניט צו- 
טרעטן. די קאָפּ זאָל זיין באַשיצט, 


6 תהלים קכח, ב. 

) זע בהקדמה לדוך חיים . . והחכמה 
תפסיד. סהמ"צ להצ"צ מצות תגלחת מצורע. 
ובכ"מ. 
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און אין טרדות הדרך אָדער די אַרבעט 


ביי לבן'ען -- ד. ה, די הכנות לפּרנסה 
און פּרנסה -- ועט ער האָרעווען 
נאָר מיט די הענט, 

/און דאָס איז אויך די הוראה צו 
יעדן איינעם, אַז ער דאַרף זען 
אַז די קאָפּ זאָל זיין באַשיצט, און 
אַז די קאָפּ װעט זיין װי עס דאַרף 
זיין, ‏ װעלן שוין במילא אױיך די 
הענט מיט די פיס זיין װי עס דאַרף 
צו זיין, עסק הפּרנסה וועט זיין על 
פּי שלחן ערוך, די הענט ועלן זיין 
באופן אַז נאָר ‏ שמאל איז דוחה, 
אָבער ימין איז מקרבת, און די רגלים 
װעלן זיין רצות לדבר מצה, 


ה. מיט װאָס האָט זיך יעקב 
אַרומגערינגלט און אָפּגעצױמט פון 
וװועלט אַז די װעלט זאָל אויף אים 
ניט פּועל'ן, -- מיט אבנים דוקא, 
ניט מיט קיין שכל, ניט מיט קין 
הרגש, נאָר מיט אבנים -- סוג הדומם, 
װאָס האָט אין זיך ניט קיין חיות, 
און אַפילו ניט קיין נפש הצומחת, 
מיט דעם האָט זיך יעקב פאַרבונדן 


די הוראה פון דעם איזו: 

אַז מ'גייט אַרױס אין ועלט, און 
מ'וויל אַז זי זאָל ניט פּועלן, דאַרף 
מען זיך צוערשט פאַרבינדן מיט 
קבלת עול מלכות שמים שלימה=), 
אבנים. שכל און הרגש זיינען װייניק 
צו דעם. נאָר ער דאַרף זיך פילן 
װי אַן אבן דומם. אם לא שויתי 
ודוממתי '), ונפשי כעפר לכל תהי'+, 


אַ דומם קען זיך ניט רירן אַלין 


פון אָרט, ביז װאַנען אימיצער װעט 


8) ברכות יד, סע"ב. שו"ע אדה"ז ס"ב 
ס"ח, 

9) תהלים קלא, ב. זע דאָרט בפיי ראב"ע. 

0) ברכות יז, א. 
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אים נעמען און איבערטראָגן פון איין 
אָרט צום צוייטן, אַזֹי דאַרף ער 
זיךף פילן װי אַ דומם -- אַן עבד 
פּשוט -- װאָס דער אױבערשטער 
טראָגט אים פון איין אָרט צום צווייטן 
און ער דאַרף זיך לאָזן טראָגן, כדי 
אויסצופירן די כוונה און די שליחות 
װאָס דער איבערשטער האָט אויף 
אים אַרויפגעלייגט, 


דער שכר פון דעם איז, וו 
ביים ענדע פון פּרשה --- והאבן הזאת 
אשר שמתי מצבה יהי' בית אלקים, 
ניט זילבער און ניט גאָלד, נאָר 
פשוט'ע שטיינער, נאָך מערער, גִיט 
קיין שטיינער פון שטאָט, פון אַ באַ- 
זעצטער הויז, נאָר שטיינער װאָס יעקב 
האָט זיי געפונען אין מיטן װעגי 
זיינען געװאָרן אַ בית אלקים. דוריך 
װאָס ? -- דורך דעם װאָס ער האָט 
זיך אַרומגערינגלט מיט שטיינער, און 
דורך דעם װאָס ער האָט זיך פאַר" 
בונדן צום אויבערשטן מיט א נדרף 
-- װאָס דער ענין פון נדר איז; 
אַז כאָטש מצד זיין ווילן, פאַרשטאַנד 
און געפיל, װאָלט ער דאָס ניט גע" 
טאָן, אָבער דער נדר צוינגט אים =-- 
איז דורך דעם איז ער צגעקומען 
צום תכלית העלי, אַז אויך די גע" 
וויינלעכסטע זאַכן װאָס ביי אים, זיינען 
געװאָרן א בית אלקים, 


און דאָס איז אויך אַן הוראה און 
אַ מוסר השכל פאַר אַלעמען, ובפרט 
צו די װאָס גייען בויען אַ בית ביש" 
ראל, חתן וכלה, אַז ניט נאָר דעף 
סידור און דער חומש װאָס געפינט 
זיך אין שטוב איז הייליק, נאָר אויף 
-- להבדיל -- דער גאָפּל און די 
לעפל פון שטוב דאַרפן זיין הייליק, 
דורך װאָס ? דורך דעם װאָס די הז" 
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חלה איז -- ויפגע במקום, ביו אַז 
ניט נאָר װאַכעדיקערהײט און אין 
דאַװונען, נאָר אויך אַפילו אין שלאָף 
אין: חה -- דאָרט ואו ער איו -- 
שער השמים, דעמאָלט װערט דער 
בית און אַלץ װאָס געפינט זיך אין 
אים -- בית אלקים, 


(משיחת ש"9פ וױצא, תשי"א) 


ז. אין היינטיקער סדרה װערט 
דערציילט, וי אַזױ אַן איין און אייג" 
ציקער איד איז געגאַנגען אין א 
פרעמד לאַנד, קומענדיק אַהין האָט ער 
גאָרגיט געהאָט מיט זיך, ער האָט 
געמיינט אַז ער װעט האָבן אַ פֿאַר" 
מעגן, צום סוף האָט ער אָבער געזען, 
אַז ער האָט גאָרניט, כי במקלי עברתי 
את הירדן. ניט קוקנדיק אויף דעם, 
איז ער געגאַנגען מיט א לײכטער 
האַרץ און מיט מוט *=), װאָרום ער 
האָס געהאט בטחון אין דעם אהי" 
בערשטן, 


קומענדיק אין חרן, האָט ער געזען 
אַז ער האָט דאָרט ניט אויף װעמען 
צו פאַרלאָזן זיך, אױיך ניט אויף 
קרובים, אַפילן זיין פעטער, לבן, האָט 
אים אױיסגענאַרט. ער האָט אָבער ניט 
פאַרלאָרן ח"ו זיין בטחון אין דעם 
אויבערשטן, 


און דערפאַר, איז טראָץ דעם װאָס 
עס האָט גענומען פיל יאָרן מיט 
גרויס האָרעװאַניע -- ביום אכלני 
חרב וקרח בלילה, בײטאָג האָט נְשָ" 
ברענט די היץ און בינאַכט דער 
פראָסט -- פונדעסטועגן, אַרבעטג" 
דיק מיט בטחון, איז דער סוף געווען. 
אַז ער האָט מיט זיך מיטגענומען 
אַ סךף איגנס, א גרויס ריכטום 


*) בראשית רובה ריש פרשת ויצא. 
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און דער עיקר -- עס איז געוען 
;מטתו שלימה"; אַלע זיינע קינדער 
זיינען געווען וי עס דאַרף צו זיין 
-- גאַנץ, בשלימות, 


אברהם האָט געהאַט אַ גוטן זון, 
יצחק; ער האָט אָבער געהאַט נאָך 
אַ זון, ישמעאל. יצחק האָט געהאַט 
אַ גוטן זון, יעקב; ער האָט אָבער 
אויך געהאַט אַ זון, עשו. הגם זי 
ביידע -- אברהם און יצחק -- האָבן 
געהאָדעװעט זייערע קינדער אין ארץ 
ישראל און ניט אין גלות, פונדעסט- 
וועגן האָט געקענט פּאַסירן אַז עס 
זיינען געווען קינדער וי ישמעאל 
און עשו -- דאַקעגן יעקב, װאָס ער 
מיט זיינע קינדער זיינען געווען אין 
גלות, ניט געהאַט אויף וװעמען צו 
פאַרלאָזן זיך, װוי ער האָט גע'טענה'ט : 
מאין יבוא עזרי =) יאמר נא ישראל, 
ישראל סבא +), דער אַלטער ישראל 
-- יעקב, 


ער האָט שווער געאַרבעט און, איינ- 
צייטיק דערמיט, געדאַרפט באַװאָרע- 
נען, אַז די קינדער, זין און טעכ- 
טער -- צװועלף קינדער צװישן אַ 
גאַנצן פרעמדן פאָלק -- זאָלן ניט 
איבערנעמען די הנהגות (לעבנס-פי" 
רונגען) פון חרן. זיי זאָלן, אדרבה, 
אָנזאַפּן זיך מיט דער תורה, װאָס 
ער, דער הונדערט-ײאָריקער און נאָך 
עלטערער טאַטע האָט איבערגענומען 
פון זיינע עלטערן און אור-עלטערן 
שם ועבר *), און געבראַכט אין דעם 
נייעם לאַנד פון יענער זייט ירדן -- 
יעקב האָט עס אַלץ דורכגעזעצט. און 
דורכדעם דוקא אויסגעפירט : ויפרוץ 


1 תהלים קכא, א. 
2 בראשית רבה פרשה סח, יא, 
3) בייר סג, י. סח, ה, 


שי חהות 


האיש מאד מאד'), ער איז געװאָרן 
אַ גרויסער גביר פּשוט אין גשמיות, 
און דאָס איז געווען אמת מוצלח- 
דיקע און גליקלעכע עשירות, װאָרום 
ער האָט געהאַט די נאָך גרעסערע 
עשירות -- היתה מטתו שלימה, ער 
האָט אַרױסגענומען פון גלות אַלע 
זיינע זין און טעכטער שלימים, 


ח. דער נמשל און די אָפּשפּיגלונג 
פון דעם אַלעם פאַר אונז אין דער 
איצטיקער צייט --- איז קלאָר, 

און בנוגע צום אַלגעמײנעם מצב 
פון אידן, און צום ענין החינוך 
בפרט ; 


מיר זעען אַז אַלע הבטחות כ' 
זיינען גאָרנישט. עזרי מעם ה' אָנו 


אין לנו להשען אלא על אָבינו שב- 


שמים *), מיר קענען זיך פאַרלאָזן 
מער ניט וי אויף דעם איבערשטן 
אַליין, װאָס אונזער פאַרבונד מיט 
אים איז נאָר דורך תורה ומצוות. 


אַז מען װעט דערציען קינדער אין 
דער תורה-וועג פון ישראל סבא: עם 
לבדד ישכון") -- אַ חדר פאַר זיך, 
אַ ישיבה פאַר זיך, -- ברוח תורת 
ה', װאָס מיר האָבן באַקומען פון 
אונזערע עלטערן און אור-עלטערן 
תורה ביראת שמים, אָן פּשרות, דאַן 
וועט זיין מטתו שלימה, אַז בנערינו 
ובזקנינו נלך, בבנינו ובבנותינו *). 
אַז משיח װעט קומען, װעלן מיר 
מיט באַרעכטיקטן שטאָלץ קענען 
זאָגן : אָט זיינען אונזערע סאָלדאַטן 
-- אונזער אַרמײ ,,מייד אין אַמערי- 


4זץ לקית ר"פ שלת. תו"ח ד"ה 
וישלח יעקב ס"ד. 

5 סוטה מט, א. 

6 במדבר כג, ט. 

7 שמות י, ט. 
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קא", --- געבאָרן און געהאָדעװעט אין 
אַמעריקע, אָבער -- גאַנצע אידן 
שלימים -- גרייט צן גאולה, 


ויהי רצון, אַז מיר אַלע זאָלן גיין 
אַנטקעגן משיח צדקנו במהרה בימינן, 
אמן, 
כסלו, 


(משיחת זִי תשי"ב) 


ט. די ערשטע נישואין (חתונה) 
װאָס ווערט באַשריבן אין תורה אין 
די נישואין פון יצחקץ *). אָבער וועגן 
יצחק'ס חתונה װערט באַשריבן מער 
ניט װי די הכנות צו דער התתונה, 
די ערשטע נישואין װאָס די תורה 
באַשרײבט בפּרטיות דעם סדר פון 
דער חתונה אַליין, איז די נישואין 
פון יעקב'ן -- בחיר האבות. און מען 
לערנט אָפּ פון דעם כמה דינים הי 
עס דאַרף זיין דער סדר פֿון אַ 
אידישער חתונה, 


פון דעם פּסוק מלא שבוע זאת 
גי (װאָס שטייט ביי יעקב'ס חתונה), 
לערנט מען אָפּ") צויי דינים: א) 
דעם דין פון שבעת ימי המשת. 
ב) אין מערבין שמחה בשמחה, +, ה, 
אַז די שמחת החתונה דאַרף מען ניט 
מאַכן אין דער צייט פון אַן אַנדער 
שמחה, 


פרעגט מען אויף דעם *) : אין פלוג 
איז דאָך דאָס קעגן דעם כלל אַן 
אין למדין מקודם מתן תור"ה (מען 
לערנט נִיט אָפּ פון די ענינים וועלכע 
האָבן פּאַסירט פאַר מתן תורה))? 


8 זע איבן עמוד 34, 

9) פרדר"א פט"ז, ירושלמי 
ה"ז. 

0 מראה הפנים בירוש' שם, 

1 ירושלמי מו"ק פ"ג ה"ה, מובא 
בתוספות מו"ק כ, א, ד"ה מה חג שבעה 
ביר ק, 1 


מו"ק פֿ"א 
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נאָך מער : אין די צוויי לימודים 
גופא איז דער דין פון שבעת ימי 
המשתה נאָר אַ דרבנן -- אויף דעם 
ערשטן טאָג איז דאָ אַ סברא ') אַז 
ס'איז דאורייתא אָבער די איבעריקע 
טעג זיינען זיכער דרבנן -- וױיל 
ס'איז גיט קיין דרשה גמורח, און דער 
טעם אויף דעם קען מען זאָגן וייל 
אין למדין מקודם מתן תורה, היינט 
וי אַזױ לערנט מען אֶפ פון דעם 
זעלבן פּסוק די הלכה פון אין מעב" 
בין שמחה בשמחה, װאָס -- לדעת 
התוספות *) איז עס אַ דרשה 
גמורה און דאורייתא ? 

י. דער תירוץ אויף דעם איה אַזן 
דער כלל אין למדין מקודם מתן 
תורה איזן אין ענינים פון הלכות 
דוקא. וייל ניתנה תורה תתחדעתת 
הלכה *), אָבער ענינים פון גילןי 
תכנות נפש האדם (שגינים וועלכע 
ווייזן אָן אויף די כאַראַקטער-שטרימן 
פון מענטשן), קען מען אָפּלערנען אויך 
פון פאַר מתן תורה, וייל אין דעם 
איז ניטאָ קיין חילוק פון פאַר מ"ת 
בין נאָך מ"ח. 

במילא איז פאַרשטאַנדיק דער חי" 
לוק פון די צוויי דערמאַנטע דינים; 
וועגן שבעת ימי המשתה -- דאַרף 
מען אָפּלערנען אַ הלכה, מה שאין 
כן בענין אין מערבין שמחה בשמחה, 
איז פון פאַר מתן תורה לערנט מען 
אָפּ נאָר דאָס װאָס ס'אין נוגע װון 
תכונות הנפש, און דעם דין פון אין 
מערבין שמחה בשמחה, ווייס מען שוין 
במילא, װי עס װעס שפּעטער דער" 
קלערט ווערן, 


2 זע מג"א או"ח סימן תקמו, סק"ך, 
3 תוד"ה לפי, מו"ק ח, ב. זע אױךף 
תוד"ה דמסר, כתובות מז, א. 

44 ב"ב קי, ג, 
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יא. אין תכונות הנפש קענען זיין 
צוויי סברות: א) בשעת אַ מענטש 
איז אין אַ געוויסער תנועה-שטימונג, 
אַזױ װוי די תנועה פון שמחה, איז 
הגם די שמחה איז פון אַ באַשטימטן 
ענין, פונדעסטוועגן העלפט דאָס אויך 
צו דער שמחה פון אַן אַנדער ענין 
ווייל ס'איז דאָך די זעלבע תנועה, 
ב) בשעת אַ מענטש שטייט אין אַ 
תנועה פון שמחה מצד וועלכע ס'איז 
סיבה, איז ניט נאָר װאָס די שמחה 
העלפט ניט צו אַן אַנדער שמחה, 
נאָר אדרבה, עס שטערט נאָך. הגם 
אַז ביידע מסובבים (רעזולטאַטן) זיי- 
נען פון דער זעלבער תנועה. וי" 
באַלד אָבער די סיבות זיינען פאַר- 
שידענע, און במילא --- מבלבל איינע 
די צווייטע, מוז דאָס אַזױ אַרױס- 
קומען אויך אין די מסובבים -- אין 
דער שמחה, 


און דאָס לערנט מען אָפּ פון דעם 
פּסוק מלא שבוע זאת, אַזױ װוי די 
צווייטע סברא. און ממילא ווייס מען 
דעם דין פון אין מערבין שמחה 


בשמחה, 
שמחת חתן וכלה דאַרף זיין, אַזױ 
װי יעדער שמחה של מצוה, אַזאַ 


שמחה און אין אַזאַ אופן אַז מען 
זאָל דאָרטן זיין אינגאַנצן. ווייל מצוה 
איז קיום רצונו יתברך, און דער 
מענטש דאַרף עס טאָן מיט זיין איי" 
גענעם רצון,. עשה *) רצונו כרצונך, 
װאָס דעמאָלט איז דער מענטש דאָרטן, 
וי דער מאמר הבעלישם-טוב: במקום 
שרצונו ‏ של אדם שם הא עצמו 
(דאָרט וואו עס איז דעם מענטשנס 
רצון, דאָרט איז ער מיט זיין גאַנצן 
עצם), במילא דאַרף זיין די שמחר 


- 25) אבות פ"ב, משנה די 
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פון דעם גאַנצן נפש. װיבאַלד מען 
ווייס אַז שמחת חתן וכלה דאַרף זיין 
אַ שמחה װאָס אין דעם זאָל שטין 
דער גאַנצער נפש, לערנט מען אָפּ 
פון פאַר מתן תורה, אַז אין תכונות 
הנפש איז איין שמחה מבלבל די 
צווייטע, ווייס מען בדרך ממילא, אַז 
אין מערבין שמחה בשמחה פון אַ 
צווייטער מצוה, ווייל עס איז מבלבל 
צו דער שמחה פון דער מצוה, 


יב. די דערקלערונג פון דעם אין 
רוחניות : 


די אָבות פאַר מתן תורה האָבן 
דערלאַנגט מיט דעם כוח פון זייער 
עבודה ביז שורש הנבראים, װאָס 
דאָס איז די העכסטע שלימות צו 
וועלכער נבראים קענען צוקומען מצד 
עצמם. אָבער זייער גאַנצע עבודה איז 
געווען ברוחניות, מצד דער גירה 
פון בני רומי לא ירדו לסוריא ובני 
סוריא לא יעלו לרומי, װי עס שטייט 
אין מדרש רבה *). אָבער בשעת מתן 
תורה איז נתבטל געװאָרן די גזירה, 
און װי דער אויבערשטער זאָגט ואני 
המתחיל --- וירד הוי' על הר סיני ואל 
משה אמר עלה אל ה', איז איצ- 
טער -- נאָך מתן תורה -- קען מען 
אויך דורך אַ דבר גשמי דערלאַנגעל 
און פאַראיינציקן זיךך ‏ מיט עצמות 
ומהות אין סוף ברוך הוא, כביכול. 
װאָרום דאָס איז בכחו יתברך -- 
ואני המתחיל, 


און דאָס מיינט, אין למדים מקודם 
מ"ת, ווייל ניתנה תורה ונתחדשה הל- 
כה --- פאַר מ"ת זיינען געװוען פאַר- 
שידענע עצות און דרכים וי אַזױ 
צו דערלאַנגען למעלה און ביז װאַ- 


8) שמות רבה פי"ב, גי 








ל טס ו טי 


נען צוֹ דערלאַנגען. אָבער נאָך מתן 
תורה -- ניתנה תורה ונתחדשה הלכח, 
עס זיינען געװאָרן נייע אופנים ודך' 
כים,. װי אַזױ צו איבערשטעלן זיך 
בשעתא חדא אין איין וויילע), און 
אויך דורך אַ דבר גשמי -- מעומק 
תחת אין עומק רום (פון זייער טיף 
צו זייער הויך), 


פונדעסטוועגן איז דאָס װאָס ס'איז 
נוגע צו תכונות הנפש לערנגט מען 
יאָ אֶפּ פון פאַר מתן תורה, היל 
דורך קיום פון תורה ומצוות דאַרף 
מען מברר זיין און מתקן זיין די 
ענינים װאָס זיינען געווען פאַר מתן 
תורה, תיקון פון ענין שבירת הכליט, 
חטא עץ הדעת און די איבעריקע 
חטאים, װאָרום נאָכן חטא העגל איז 
דאָך חזרה װהמתן פון נחש הקך" 
מוני *). במילא זיינען נוגע תכנות 
הנפש פון פֿאַר מתן תורה. ויבאלד 
אַז מען דאַרף זיי מברר זיין, דאַרף 
מען וויסן מיט װעמען מען האָט צו 
סאָן. דאָס איז אָבער אַלץ װאָס אין 
בנוגע צו דעם מתברר, אָבער בנוגע 


צו דעם מברר און די אופנים פון 


די בירורים, איז אין למדים מקודם 
מתן תורה, וייל ניתנה תורה ונ" 
חדשה הלכה, 


יג. חודש כסלו אין דער חודש 
הגאולה און חודש פון ניסים, ובחוד'ש 
הזה האָבן רבותינו נשיאינן אונז מגלח 
געווען פּנימיות התורה ביותר ובהף" 
חבה ביותר װאָס דאָס גיט א חיות 
והתלהבות אויך אין גליא דתורה און 
אין קיום המצות. עס אין ניט גלייך 
דער לימוד פון גליא דתורה און דער 
חיות אין קיום המצות (וכתוצאה מוה 


7 זח"א נב, ב. אבל לא כל הזוהמא ח"ף 
כבראשונה (ניצוצי אורות לזח"ג יך, 3) 
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-- החידור) איידער ער וייס פּנימיות 
התורה צו נאָכדעם װוי ער וייס פּנו" 
מיות התורה. די ידיעה פון פּנימיות 
התורה גיט אים אַ חיות און אַ שמחה 
אויך אין נגלה, און אין מעשה המצ" 
וות. 


אין דאָס -- על דרך הנ"ל 
ובטגנון הנ"ל -- אַן ענין : פון נתגלה 
פּנימיות התורה ונתחדשה הלבה -- 
אופני הליכה בעבודת ה, דאָס װאָס 
איידער עס איז נתגלה געװאָרן פּבל" 
מיות התורה האָט מען ניט געקעגט 
דערגרייכן, אָדער -- נאָר יחידי סגו" 
לה, אָדער מען האָט געדאַרפט אָנ 
קומען צו אַ יגיעה עצומה בנתיבותז 
ושבילים, איז איצטער נתגלה תורה 
ונתחדשה הליכה בדרך המלן *) אַז 
אַלע אידן קענען צוקומען צו דעם 
אַלעם דורך לימוד פנימיות התורה 
והליכה בהדרכותי!, און אין דעם אויך 
דעם ענין השמחה, 

װאָס דאָס איז געווען איינע פון 
די פאָדערונגען פון דעם בעל שם 
טוב: עבדו את הוי' בשמחה"); און 
נאָך פריער, --- וי באַוואוסט אַז דער 
אריז"ל האָט זוכה געװען צו רוח 
הקדש, דורך שמחה של מצוה "), 


און לויט דער דערקלערונג, אַז דער 
טעם װאָס תכונות הנפש לערגט מען 
אֶפּ פון פאַר מתן תורה, וייל מען 
דאַרף אויפּטאָן אין ענינים פון פאַר 
מתן תורה -- איז דאָך באַואוסט 
אַז כמעט אַלע נשמות פון אונזערע 
דורות זיינען גיט קיין נייע נשמות, 
נאָר װאָס זיינען אַראָפּגעקומען אין 
גלגול אויף ממלא זין ענינים פון 


8 זע ב"ב ק, ב. 
9) תחלים ק, ב, 
0) תורה אור תולדות כ, 3, 








8 ל ק זט י 
פריער, און ביחוד בלימוד התורה, 
איז דאָך אַזױ אָפּגע'פּסק'עט אין שלחן 
ערוך הלכות תלמוד תורה לרבינו 
הזקן '*) אַז מען קומט בגלגולים רבים 
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--- (כפי יכולת השגתו ושרש נפשו 
למעלה)") -- און נאָר דורך דעם 
קען די נשמה צוקומען להתתקן 
ולהשתלם בצרור החיים את ה' במקו- 


ביז מ'איז משלים כל המצות ותורה רה אשר חוצבה משם. 
הן אין פּשט רמז דרוש, הן אין סוד (משיחת בי כסלו, תשייד) 
פרשת וישלה 
וי"ט כטלו 


א. אויפן פּסוק עם לבן גרתי, 
זאָגט רש"י, ותרי"ג מצות שמרתי. 
איז ניט פאַרשטאַנדיק אין דעם: א) 
די שייכות פון דעם דרש אויפן פּסוק 
--- ותרי"ג (אותיות גרתי)) מצות 
שמרתי -- צום פּשוט'ן פּשט פון 
פּסוק, גרתי מלשון גירות ? ב) װאָס 
איז געווען נוגע מודיע זיין עשון 
אַז ותרי"ג מצות שמרתי! ג) װאָס 
איז די תורה -- הוראה --- פון דעם 
פאַר אונז ? 

ב, דער פּירוש פון עם לבן גרתי 
איז, אַז אַלע ענינים פון לבן הארמי 
-- אַלע גשמיות'דיקע זאַכן, שור 
וחמור צאן ועבד ושפחה, זיינען ביי 
אים געווען מער ניט װי -- גרתי -- 


גירות. אַ פרעמדע זאַך. ס'איז ניט 
זיין ענין, 
זיין היים איז די נשמה און די 


ענינים פון תורה ומצות, און די אַלע 
גשמיות'דיקע זאַכן זיינען מער ניט 
וי גירות. 

און דאָס איז אויך װאָס ער זאָגט 
ווייטער אין דער סדרה, ויבן לו בית 
ולמקנהו עשה סכות ') : קלו", צו אים, 


1) פיא ס"ד. 
) זע מדרש לקח טוב. מדרש הגדול, 
) זע אויך בונה ירושלים ע' צהי 


ד, ה. צו זיין עצם -- נשמה מיט 
אירע ענינים -- האָט ער געבויט 
אַ ,בית", דירת קבע. קולמקנהו", צו 
די גשמיות'דיקע זאַכן װאָס זיי זיינען 
;צוגעקויפטע" (װאָרום די נשמה מצד 
עצמה -- ובפרט הנשמה למעלה דאַרף 
עס ניט האָבן און נאָכמער, זי האָט 
ניט קיין שייכות צו דעם, מער ניט 
װאָס קומענדיק למטה קויפט זי איין 
דברים גשמיים), ;עשה סכות" 
דירת עראי. 


--- כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט דער- 
ציילט אין אַ שיחה ) אַ װאָרט פון 
דעם מעזריטשער מגיד װאָס ער האָט 
געזאָגט אַז אין דער היים איז אַנ- 
דערש, אין דער היים דאַרף מען 
טאַקע אַלץ האָבן, אָבער אין ועג 
מאַכט ניט אויס אַז ס'איזן ניט אַזאַ 
שיינע דירה און עס זיינען ניט אַזױנע 
שיינע מעבל, ער איז דאָך אין װועג. -- 


לויט דעם װעט מען פאַרשטיין די 
שייכות פון דעם פּשט הפּסוק מיטן 
דרש הפּסוק: מצד דעם װאָס עם 
לבן גרתי, װאָס די גשמיות'דיקע זאַכן 


2) תניא רפ"ד. 
3) לקוטי דיבורים ליקוט יא, ע' ריד. 








ל קוטי 


זיינען ביי אים געווען בבחינת גירות, 
דורך דעם האָט די גשמיות גיט 
מבלבל געווען (געשטערט) צן זי 
רוחניות, און ער האָט געקענט דורכ- 
פירן דעם -- ותרי"ג מצות שמרת, 


ג. נאָך מערער : דורך דעם װאָס 
די דברים הגשמיים זיינען אין אַן 
אופן פון גירות, אין ניט נאָר װאָס 
די גשמיות שטערט ניט צו רוחניות, 
נאָר די רוחניות װערט נמשך אױך 
אין גשמיות, ביז די גשמיות װערט 
רוחניות און קדושה, 

וי ער פירט אויס אין פּסוק ויהי 
לי שור וחמור צאן ועבד ושפחה -- 
דאָס אַלץ איז געװאָרן --- לי, צום 
עיקר ועצם פון יעקב'ן, 


ד. אין מדרש ') אויפן פּסוק ויהי 
לי שור וחמור צאן ועבד ושפחה, 
זאָגט ער, חמור זה מלך המשיח 
שנאמר ') עני ורוכב על חמור וגו. 


ביאת המשיח איז אָפּהענגיק פון 
עבודת הבירורים ). ד. ה. אַז דורך 
דעם װאָס יעדער איד װעט מברר 
זיין זיין גוף און נפש הבהמית און 
זיין חלק אין עולם, און אויסנוצן זי 
אין קדושה, דורך דעם װעט מען ממ" 
שיך די גילויים פון לעתיד, 


און דאָס איו דער המשך פון די 
פּסוקים, עם לבן גרתי גו' ויהי לי 
שור וחמור -- דורך דעם װאָס ביי 
יעקב'ן זיינען געווען די גשמיות'דיקע 
זאַכן בבחינת גירות און ער האָט זי 
געמאַכט כלים צוֹ אלקות -- גרחי 
כפּשוטו, וואוינען אין זיי -- דורף 
דעם איו ער שוין געװען גרייט צו 


64 ב"ר עה, ה 
5) זכרי ט, 0. 
6) תניא פל". 
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משיח'ן -- ויהי לי גו' וחמור זה 


מלך המשיח ', 


און צוליב דעם האָט ער געשיקט 
מלאכים צו עשו'ן, דערציילן אים, אַז 
ער האָט שוין דורכגעטאָן אַלע יו" 
רורים, און איז גרייט צו משיחץ, 
רעכענענדיק, אַז אויך עשוה אין 
שוין לאחר הבירור '), און אויך מצד 
עשו'ן קען שוין קומען די גאולה, 


אויף דעם האָבן אים די מלאכים 
געענטפערט, באנו אל אָחיך אל עשוה 
פון דיין זייט אין ער שוין קאחיף" 
-- ביסט שוין גרייט צו דער גאולה, 
אָבער ער פון זיין זייט איז נאָך 
;עשו", קודם הבירור ובמילא קען נאָך 
ניט קומען די גאולה, 


ה. תורה און אירע הוראות זיינען 
איביק, פאַר יעדן אידן, אין יעדער 
צייט און אין יעדן אָרט, 


די הוראה פון דעם אַלעם אין: 

יעדער איד דאַרף וויסן, אַז אַפילן 
אויב מצד דעם אֵרוֹם, מצד דער 
וועלט, איז נאָך ניט ראוי עס זאָל 
שוין קומען די גאולה, װאָרום די 
װעלט איז נאָך ניט מבורר ננאָךף 
ניט אויסגעאיידלט), אָבער ער פון זיין 
זייט -- דאַרף צוגרייטן זיך מיט 
אַלע זיינע ענינים, צאן ועבד ושפחה, 
צו דער גאולה שלימה, 


און די הכנה צו דעם אין -- עם 
לבן גרתי. ער דאַרף ויסן אַז גאַנץ 
עולם הזה איז מער ניט הי גרתי 
גר אנכי בארץ ', 


0) זע אױבן הערה 4, 
8) ראה תורה אור כו, 1, 
9) תהלים קיט, יט, 








0 ל ק ו טי 


די גאַנצע ימי שנותינו בהם שב- 
עים שנה ואם בגבורות שמנים 
שנה ?), והיו ימי מאה ועשרים 
שנה *), זיינען מער ניט װי גרתי, 
און דעמאָלט איז די גשמיות ניט 
קיין סתירה צו רוחניות, און דורך 
דעם האָט ער שור וחמור צאן ועבד 
ושפחה אויך אין גשמיות. 


און דורך דעם װאָס ער גרייט צו 
זיך מיט זיינע ענינים צו דער גאולה, 
פועליט ער עס אויך אין וועלט, װאָ- 
רום דער עולם איז אַ שקול=) (גלייך 
אויף גלייך), במילא איז מיט אין 
גוטער פּעולה װעט ער מכריע זיין 
די גאַנצע װעלט, און ברענגען די 
גאולה אין דער גאַנצער װעלט, 


און װי דער רמב"ם פּסק'נט"): 
ישראל שעושים תשובה מיד נגאלים 
(ווען אידן טוען תשובה װערן זײ 
גלייך אויסגעלייזט). און דער אַלטער 
רבי **) איז מוסיף : תיכף ומיד. במילא 
איז ניט קוקנדיק אויפן מצב פון 
וועלט, קען ער דורך תשובה פּועלץ 
די גאולה הפּרטית ביי זיך, און אויך 
די גאולה הכללית אין דער גאַנצער 
וועלט, 


ו! אַלע ענינים זיינען דאָך בהש- 
גחה פּרטית. די גאולה פון אַלטן רביץ 
מיט חסידות -- ייט כסלו תקנ"ט -- 
איז געווען אין דער װאָך װאָס נאָך 


0) תהלים צ, יי 

1 בראשית ו, ג. 

2 זע קדושין מ, ב. 

3 הלי תשובה פ"ז, ה"ה. 

4) אגהיית פי"א; תוספת תיכף על מיך -- 
עיין תענית (יט, ב) איזהו מיד שלהן כו, 
רשיי ד"ה מיד שבת פט, א. משא"כ תיכף 
עפמש"כ זבחים לג, א. תוד"ה כל (סוטה 
לט, א), שו"ע או"ח סקס"וי 


שי ח וו ת 


שבת פ' וישלח, אין ועלכער עס 
זיינען די אוױיבנדערמאָנטע הוראות, 

חסידות גיט יעדן אידן דעם כוח 
אויף ניט רעכענען זיך מיט דעם 
מצב פון וועלט, דורכטאָן ביי זיך 
די עבודה פון עם לבן גרתי, ובמילא 
צוקומען צום ויהי לי גו' וחמור זה 
מלך המשיח, 


חסידות איז אַ הכנה און אַ כלי 
צום גילוי המשיח, אַז דורך יפוצו 
מעינותיך חוצה איז קא אֶתי מר, 
במהרה בימינו, 

(מלוקט משיחות ש"פ וישלח, תשט'זיח"י) 


ז; אין דעם דערמאָנטן מדרש 
שטייט : וחמור זה מלך המשיח. איז 
ניט פאַרשטאַנדיק פאַרװאָס האָט יעקב 
מרמז געווען די גאולה העתידה אין 
דעם ענין פון חמור דוקא ? עס שטייט 
דאָך אין גמרא") כתיב וארו עם 
ענני שמיא גו =) (אַז משיחת װעט 
קומען דורך אַ װאָלקן) וכתיב עני 
ורוכב על חמור (אַז משיח װעט קומען 
אויף אַ חמור)? זכו עם ענני שמיא 
לא זכו עני רוכב על חמור (אַז אידן 
זיינען זוכה װעט משיח קומען דורך 
אַ װאָלקן, אוב ניט -- אױף אַן 
אייזל). איז לויט דעם נאָך מער 
שווער, אַז דאָס װאָס יעקב איז געווען 
גרייט צו דער גאולה העתידה איז 
דאָך דאָס געווען מצד דער שלימות 
פון זיין עבודה -- קזכו", -- איז 
פאַרװאָס האָט ער מרמז געווען משיחץ 
ניט אין ענין פון ענן נאָר אין דעם 
ענין פון רוכב על חמור דוקא? 


ח. אין פרקי דרבי אליעזר =) 
שטייט אַז דער חמור װאָס עס שטייט 
5) סנהדרין צח, א. 


6 דניאל ז, יגי 
7) פל"א. 








ל קוטי 


ביי משיחן ;עני ורוכב על חמור" 
איז דאָס דער זעלבער חמור" װאָס 
עס שטייט ביי משה רבינו, וירכיבם 
על החמור *=), און דער זעלבער חמור 
װאָס עס שטײט בי אברהם אֲבינ 
ויחבוש את חמורן *), 


דאָס הייסט אַז אכרהם, משה מיט 
משיחץ זיינען א המשך פון דעם 
זעלבן ענין, אברהם האָט אָנגעהױיבן 
שני אלפים תורה *), משה רבינו האָט 
מקבל געווען די תורה מסיני און 
איבערגעגעבן צו כל ישראל-) (הגם 
דער פּטוק וירכיבם על החמור איז 
געזאָגט געװאָרן פאַר מתן תורה, אָבער 
דאָס שטייט זאָך ביי דעם עגין פון 
יציאת מצרים װאָס סאין א הכנה 
צו מתן תורה, װי שס שטייט בה|" 
ציאך את העם ממצרים תעבדון את 
האלקים על ההר הוה -)) און דער 
תכלית פון מתן תורה װעט נתגלה 
ווערן דורך מלך המשיח, 


ט. פונדעסטוועגן אין דאָ אַ חילוק 
צװישן דעם שימוש בבאַנוצן זיך) 
פון אברהם'ן מיטן חמור און דעם 
שימוש פון משהץ, ביז דעם שימוש 
פון משיח'ץ, 


ביי אברהם'ן שטייט אַז דעם חמור 
האָטס ער גענוצט אױף די עצים 
ומאכלת (די האָלץ און מעסער)), ער 
אַלײין מיט זיינע נערים זיינען גע" 
גאַנגען צו פוֹס, נאָר די עצים ומא" 
כלת -- עניגים װאָס העלפן צו צום 


8) שמות |. כ, 

9) בראשית כב, ג, 

0 ע"ז ט, א. וראה לקו"ת להאריז"ל 
ר"פ לך. ד"ה וה' ברך את אברהם -- 
להצ"צ -- גדפט בחידושיו על מסי ב"ב. 

1 אבות רפיא. 

2) שמות ג, יב 


שי ח ו'ת 71 


מענטשן -- האָט ער אַװעקגעלײגט 
אויפן חמור, 


ביי משה רבינו שטייט, ויקח את 
אשתו ואת בניו וירכיכם על החמור 
-- אשתו ובניו זיינען א סך נעב" 


טער צום מענטשן װי עצים ומא" 
כלת, װאָרום אשתו אי דאָך עזף 
כנגדו "), פגופו דמיא), און ברא 


כרעא דאבוה *), װאָס ירך איז דער 
נידעריקער טייל פון דעם מענטשן 
אַלין, 

ביי משיח'ן שטייט עני ורוכבם על 
חמור,. משיח אַלין װעט זין רוכב 
על חמור, 


י. דער ענין פון שימוש ורכיבה 
(רייטן) אויפן אייזל איז װאָס דורךף 
דעם קען קומען דער מענטש מיט 
זיינע ענינים אין אַן אָרֹט, װאָס מצױ 
זיין הויכקייט אָדער וייטקייט, קען 
מען אָן דעם חמור ניט צוקומען 
אַהין, 

אַזױי אי אױיך בענין רכיבה על 
החמור אין רוחניות, 


-- װאָס חמור וייזט אויף ,חומר", 
וי עס אין באַואוסט דער טייטש 
פון בעל שם טוב") אױפן פסוק 
כי תראה חמור גו") -- 


ד. ה, אַז דורך אויסאיידלען און 
אויסלייטערן די חומריות און גשׂ" 
מיות קען מען צוקומען און אוים- 
הויבן זיך צו אַזאַ מדריגה װאָס די 
נשמה מצד עצמה קען אַהין גיט 


3) בראשית ב, יח. 
4 ברכות כד, א, 
5 זע ערובין ע, ב. 
6 געבראַכט אין היום יום --- כ"ח שבט 
און אויבן עמוד 32, 
7 שמות מג, ה, 
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צוקומען, אַזױ װוי עס שטייט ורב 
תבואות בכח שור *) 

יא. אין די צייטן פון אברהם אבי- 
נו, -- דער אָנפאַנג פון די שני 
אלפים תורה, ד. ה. אין אָנפאַנג פון 
דער עבודה,. -- האָט דער גשם און 
חומר נאָך ניט געקענט מעלה זיין 
דעם אדם אַלין, װאָרום דער גשם 
אַליין איז נאָך ניט געװאָרן קדושה, 
װי עס װערט דערקלערט אין פילע 
ערטער אַז עס איז נאָך געווען די 
גזירה פון בני רומי לא ירדו כו' =), 
עס האָט געקענט פּועל זיין מער ניט 
װי אין די זאַכן וועלכע העלפן צו 
-- עצים ומאכלת -- אַז דורך דער 
עבודה פון מברר זין דעם גשם, 
זאָלן זיי אין יענער צייט צוהעלפן 
צו קדושה, 

ביי ‏ משה רבינו איז דורכן חמור 
געװאָרן אַן עלי' אין די ענינים התח- 
תונים פון דעם מענטשן אַלײן, װאָ- 
רום נאָך גלות מצרים און מתן תורה 
איז געװאָרן אַ זיכוך אויך אין חומר 
פון װעלט, ביז אַז דער גשם אַלײן 
ווערט קדושה דורך דער מצוה, 

--- און װי עס איז באַואוסט דער 
אונטערשייד צווישן פאַר מתן תורה 
און נאָך מתן תורה. פאַר מתן תורה 
איז דער גשם ניט געוען קיין כלי 
וועלכע פאַראיינציקט זיך מיט רוח" 
ניות, און די עבודה איז באַשטאַנען 
נאָר אין דעם אַז די װעלט זאָל ניט 
מנגד זיין, און אַפילן מסייע זיין צו 
די המשכות שעל ידי העבודה, אָבער 
אַז דער גשם אַלײן, בפּנימיותו זאָל 
ווערן קדושה, דאָס איז געװאָרן על 
ידי מתן תורה. 
8) משלי יד, ד. זע לקו"ת האזנו 
צה, ב. 

9) זע אויבן עמוד 441 


שי הות 


אַזױ וי ביי די מקלות ורהטים 
פון יעקב, הגם אַז דורך דער עבודה 
פון מקלות און רהטים איז נמשך 
געװאָרן אַן אור אַזױ װוי דורך דער 
מצוה פון תפילין *), אָבער ס'איז ניט 
געווען אין אַ פּנימיות ובקליטה, וה" 
ראי', אַז נאָך דער עבודה איז ניט 
געבליבן קיין אור אין די מקלות, 
ווייל אויך פריער איז דאָס ניט גע- 
ווען בדרך קליטה והתאחדות. 

אָבער נאָך מתן תורה, אַז מען 
טוט אַ מצוה מיטן גשם, ווערט דער 
גשם אַליין קדושה, ד. ה. געסמיות 
העולם ווערט אַ כלי צו אלקות. אָבער 
פונדעסטוועגן איז אויך דאַן די עלי' 
געווען מער ניט וי אין די חלקים 
התחתונים של האדם -- אשתו (כגופו) 
ובניו (ברא כרעא דאבוה), ביז אין 
די כחות הגלוים פון דער נשמה 
שירדו למטה ונתלבשו בגוף (וועלכע 
טוען זיך אָן אין אַ גוף. -- 

אָבער אין ביאת המשיח װעט זיך 
אויפטאָן אַ טיפערער ענין : עני ורוכב 
על חמור, עס װעט זיך אַנטפּלעקן 
די מעלה פון גוף איבער דער נשמה 
-- אשת חיל עטרת בעלה ') אַפילו 
אין חי' יחידה שבנפש װעט זיך 
אויך אויפטאָן אַן עלי' דורכן בירור 
פון דעם חומר, 

אין ביאת המשיח װעט נתגלה ווערן 
דער אמת'ער שרש פון יש הנברא, 
װאָס די אמיתיית פון יש הנברא 
איז דער יש האמיתי, דערפאַר איז 
דורך בירור החומר, בירור יש הנברא 
-- װעט זיך אױפּטאָן אַן עלי' אויך 
אין דעם עצם הנשמה, 


0זע חיא קסא, ב, ואילך. סד"ה 
ויצג את המקלות -- להצ"צ -- באור התורה. 
1) משיי יב' די 
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יב. דאָס איז אויך דער רמז אין 
דעם מאמר רז"ל: זכו עם ענני שמיא 
לא זכו עני 
;זכו", דורך דער עבודה אין דברים 
זכים ורוחניים (קלאָרע און רוחניוז'" 
דיקע זאַכן), װעט זיין עם ענני שמיא, 
אַ גילוי בדרך אור ישר מלמעלה 
למטה; עלא זכו", אב די עבודה 
איז אין ענינים וועלכע זיינען נאָך 
ניט אויסגעלייטערט, ד. ה. ענינים 
גשמיים וחומרים, און מען װעט זײ 
מברר ומזכך זיין, דעמאָלט װעט זיין 
דער גילוי פון עני ורוכב על חמור, 
דער גילוי בדרך אור חור מלמטה 
למעלה, אַז דורכן חמור װעט מען 
צוקומען אין אַן אָרט װאָס די נשמה 
מצד עצמה קען אַהין גיט צוקומען 


און דאָס איז װאָס יעקב האָט גע" 
זאָגט ויהי לי שור וחמור, מצד זיין 
עבודה, דוקא מיט לבן'ען -- צו מברר 
צו זיין די דברים הגשמיים והחומריים 
-- איז ער געווען גרייט צום העכסטן 
גילוי פון עני ורוכב על חמור. 


יג, כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט דער" 
ציילט: בשעת דער אַלטער רבי איז 
געזעסן אין תפיסה האָט אים אויסגש- 
פאָרשט דער טאָװאַרישטש-מיניסטער, 
ד. ה. דער פאַרטרעטער פון מיניסטער, 
וועלכער איז געװען בקי אין תנ"ך 
און אַ געלערנטער אין אידישע עני" 
גים, 

איינע פון די שאלות װאָס ער האָט 
געשטעלט דעם אַלטן רבין איז גע" 
װען װעגן דעם פּשט פון פּסוק: 
;ויקרא ה' אלקים אל האדם וויאמר 
לו אֵיכה? ?), צי דען האָט דער אי" 
בערשטער ניט געואוסט װאו אדם 
הראשון געפינט זיך װאָס ער האָט 


2) בראשית ג, ט, 


ורוכב על חמור -- 
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אים געפרעגט אֵיכה? האָט אים דער 
אַלטער רבי געענטפערט, לויט פּירוש 
רש"י. זאָגט אים דער מיניסטער: 
װאָס רש"י זאָגט וייס איך אַלײן 
איך יל אָבער הערן א פּשט פון 
דעם רבין, האָט אים דער אַלטער 
רבי געענטפערט: בשעת א מענטש 
איז אַלט אַזֹ פיל יאָר למשל, -- 
זאָגנדיק דערביי די גענויע צאָל יאָרן 
פון דעם מיניסטער -- פרעגט אים 
דער אויבערשטער : ;אֵיכה*, וואו ביס- 
טו? צי וייסטו אויף װאָס דו ביוט 
באַשאַפן געװאָרן אויף דער ועלט, 
װאָס דו דאַרפסט טאָן און װאָס דו 
האָסט געטאָן? 


און כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט אויס" 
געפירט: דעם אַלטן רבי'גס ענטפער 
צום מיניסטער האָט אים -- דעם 
אַלטן רבין -- אָפּגעראַטעװעט פון 
כלות הנפש (נשמה-אויסגאַנג), װאָרוט 
דער אַלטער רבי איז געווען בשמחה 
גדולה װאָס ער האָט זוכה געהען 
זיצן אין תפיסה און זיך מוסר גפש 
זיין פאַר תורת הבעש"ט והרב המגיך, 
ער האָט דערפון געהאַט אַ גרויטן 
תענוג ביו כלות הנפש, נאָר בשעת 
ער האָט זיך באַטראַכט אַז דער אוי" 
בערשטער פרעגט ביי יעדער מענטשן: 
קאַיכה?? צי האָט ער אויפגעטאָן װאָס 
ער דאַרף אױפּטאָן, האָט דאָס אויף 
אים פּועל געװען ער זאָל בלייבן 
למטה -- אַ נשמה אין גוף, און דורבֿ" 
פירן די ענינים צוליב וועלכע זין 
נשמה איז אַראָפּגעקומען למטה, 


יד. אַן ענין װאָס האָט פּאַסירט 
ביי נשיאינו רבותינו הקדושים, װאָס אַ 
נשיא ורועה ישראל האָט אונז דער" 
ציילט און איבערגעגעבן -- איז אַן 
הוראה לצאן מרעיתו פאָר עדת הת" 





74 לק וטי 


סידים, און דורך זיי -- פאַר אַלע 
אידן, 


יעדער איד דאַרף ויסן אַז די 
שאלה אֵַיכה -- פרעגט מען ביי יעדן 
איינעם שטענדיק, פון דעם גדול 
שבגדולים ביו דעם קטן שבקטנים 
(דעם גרעסטן בין דעם קלענסטן), 
נאָר די שאלה קומט צו יעדער איינעם 
לויט זיין מהות, 


ביי איינעם מאָנט מען מיט דער 
שאלה ;אֵינה? -- אָפּהאַלטן זיך פון 
כלות הנפש, (לויט װי עס שטײט 
ביי בני אהרן בקרבתם לפני ה' וי- 
מותו *) ) נאָר ער זאָל טאָן זיין שלי- 
חות ועבודה דאָ למטה איף איס- 
פירן די כוונה פון דירה בתחתונים, 


און ביי איינעם מאָנט מען מיט 
דער שאלה ;אַיכה", ער זאָל זיך ניט 
אַרײנלאָזן אין תאוות והדומה װאָס 
דורך דעם װעט ער אַראָפּפאַלן אין 
גאַנצן, נאָר ער זאָל זיך שטאַרקן 
אין לערנען תורה און מקיים זיין 
מצוות. 


און אָט-דער מאָנען -- איז אַ נתינת 
כוח, אַז יעדער איינער זאָל דורכפירן 
זיין עבודה און אויספירן די כונה 
צוליב װאָס ער איז באַשאַפן געװאָרן, 
בשמחה ובטוב לבב, 

טו, װעגן דער שייכות פון דער 
שאלה שאַיכה" צום מאסר פון אַלטן 
רבי'ן קען מען אפשר זאָגן : 

דעם אַלטן רבי'נס מאסר איז גע" 
קומען מצד דעם קטרוג װאָס ס'איז 
געווען דעמאָלט אויף דעם גילוי רזין 
דאורייתא (סודות התורה) -- תורת 
החסידות. 


2) וקרא טז, א. זע אוה"ת דאָרט, 


ש י ח ו ת 


בשעת דער אַלטער רבי האָט מגלה 
געווען און מפרסם געווען רזין דרזין 
דאורייתא צו אַלע אידן, דורך דעם 
װאָס ער האָט זיי אַראָפּנעטראָגן אין 
שכל וחב"ד פון נפש האלקית, און 
דורך דעם קומט עס אַראָפּ אויך 
אין חב"ד דנפש השכלית ונפש הבה- 
מית, בין עס זאָל דערנעמען און 
דורכנעמען אויך דעם גוף הגשמי, 
איז געװאָרן אויף דעם א קטרוג 
למעלה, און מצד דעם איז אַראָפּ- 
געקומען אויך דער קטרוג אין מאסר 
למטה, 


אַזױ אויך דער נצחון און גאולה 
װאָס סאיז געװען דאָ למטה -- 
איז דאָס געװען מצד דעם וװאָס 
למעלה האָט מען געגעבן רשות -- 
אַ כוח און אַ ציווי -- אויף צו אַנט- 


פּלעקן רזין דרזין ביז אין מענטש. 


לעכן שכל, אוֹן מצד דעם איז גע- 
קומען אויך דאָ למטה די גאולה 
פון אַלטן רבי'ן און תורת החסידות. 


װי קען דאָס אָבער זיין אַז מען 
זאָל נעמען רזין דרזין און אַראָפּ- 
טראָגן זיי אין מענטשלעכן שכל בהת- 
יישבות ? רזין דרזין דאַרפן דאָך פּועל 
זיין אַן ענין פון כלות הנפש און 
היפּך פון התיישבות ? 


נאָר בשעת דער אַלטער רבי -- 
אין זיין מעמד פון כלות הנפש -- 
האָט דערהערט דעם שאֲֵיכה', די 
שאלה װאָס מען פרעגט מלמעלה צי 
האָט מען דורכגעפירט די כונת 
הבריאה צו מאַכן לו יתברך דירה 
בתחתונים, -- גיט עס אַ כוח, אַן די 
תחתונים וי זיי זיינען במציאותם 
זאָלן זיי זיין אַ דירה צו עצמות. 
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דאָס האָט אַראָפּנענומען אַלע הג" 
כלות, װאָרום ווען מען טוט עס ניט 
אַלײן נאָר מען טוט עס בשליחותו (של 
מקום) און מיט'ן כוח פון דעם װאָס 
רופט ;אֵיכה", װאָס דאָס איז עצמות 
-- נמנע חנמנעות *) ונושא הפמים, 
טראָגט מען אַראָפּ אויך סתים דאו- 
רייתא אַז עס זאָל קומען בגילוי, װאָס 
דאָס איז מעורר ומגלה דעם סתים 
שבנשמה װי זי איז פאַרבונדן מיטן 
סתים דקודשא בריך הוא *) 

(משיחת י"ט 


כסלו, תשח") 


טז. וועגן חודש כסלו שטייט, אַז 
ער איז װי חודש סיון, סיון איז דער 
דריטער חודש פון ניסן, װאָס ניסן 
איז אויך ראש השנה, װי עס שטייט 
במשנח *), אַװױ איז אויך חודש כסלן 
דער דריטער חודש פון דעם ראש 
השנה -- װאָס אין תשרי. 

דער חילוק פון ניסן און תשױי 
איז, ניסן איז עבודת הצדיקים, װאַי 
רום יציאת מצרים איז אַן עגין פון 
גירות, וגר שנתגייר כקטן שנולד 
דמי '"), ער האָט ניט קיינע חטאים 
און קיינע ענינים װאָס זיינען ניט 
וי עס דארף צו זיין, װאָרום ער איז 
כקטן שנולד, 


און חודש סיון װאָס ער איז דער 
דריטער חודש פון ניסן, איז דער 
זמן פון מתן תורה, 

תשרי איז עבודת בעלי תשובה. 
כסלו, װאָס ער איו דער הודש 
השלישי פוֹן תשרי, איז מתן תורה 
-- דער גילוי פון פּנימיות התה"ה, 


4) זע שו"ת הרשב"א סתי"ח. ס' החקירה 
להצ"צ {' 68 ובכ"מ, 

5) וע זהר ח"ג עג א. 

6) ר"ה ב. א. 

7) יבמות כב, אי 
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אַזױי וי דער ענין פון תשובה, הגם 
אַז תשובה איז העכער פון תורה *), 

װאָס דערפאר העלפט תשובה אויף 
אויף אַן ענין װאָס ער האָט פּונם 
געווען אין תורה, 

פונדעסטוועגן אי דעם ענין 
התשובה גופא נעמט מען אַרױס פון 
תורו, 

אַזױי אויך אין דעם שנין פון גילוי 
פּנימיות התורה, װאָס דאָס אין אין 
חודש כסלן, איז דאָס גופא נעמט 
זיך אויך פון מתן תורה שבסיון. 
װאָרום בשעת מתן תורה בסיון -- 
האָט מען געגעבן אַלע ענינים פוך 
תורח, אֲפילר די תורה װאָס משיח 
װעט לערנען און מגלה זין, װאָס 
דאָס איזן דער טיפסטער ענין אין 


תורה, װי ער זאָנט אין מדרש") 
אַז תורה דעכשיו (פון איצט) איז 
הכל לגבי תורתו' של משיח, איז 


אויך דאָס האָס מען געגעבן בשעהת 
מתן תורה פון סיון, 


אָבער פונדעסטוועגן, איז פנימיות 
התורה געװען בהעלם פֿאַרבאָרגן) 
אין מתן תורה שבסיון און דער גילױי 
פון פּנימיות התורה איז בחודש מסלף, 
דער חודש השלישי פון חודש תשרי, 
עבודת התשובח, װאָס דעמאָלט בחודש 
כסלו איז1 דער גילול פון פנימיות 
התורה און הפצת מעיינות חוצה, װאָס 
דאָס איז אַן הכנה צום גילוי המשיח. 


יז, מצד דעם װאָס חודש כסלו 
איז א זמן פון גילי:תורה, א 
נייער גילוי אין תורה, עס איז נת" 
גלה געװאָרן פּנימיות התורה, מצד 
דעם קומט אױיך אַראָפּ אין ועלט, 


38) לקו"ת בדרושי פ' אחרי (כי פיום 
תזה), ובדרושי יוהמ"ם, 
39) קהייר פִי לא. 
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אַז בחודש כסלו איז מאיר אין וועלט 
אַ נייער גילוי, --- דער ענין הניסים, 

חסידות איז גוט מבאר דעם ענין, 
אַז באמת איז הנהגת הטבע איך 


נסים*), נאָר דער חילוק איז: טבע. 


איז אַ גילוי װאָס איז פאַראַן שטענ- 
דיק, איז מצד דעם הרגל זעט זיך 
ניט אָן דער נס, ביז װאַנען אַז מען 
קען מיינען, אַז עס איז אַ בירה בלא 
מנהיג ח"ו, אָבער בשעת עס קומט 
אַ נס, װאָס מען איז ניט איינגע- 
וואוינט אין דעם, דעמאָלט איז דאָס 
בגילוי, װאָס דאָס איז דער ענין 
הנסים, אַז עס איז אַ גילוי חדש. 

און דערפאַר איז כסלו אַ חודש פון 
נסים, ווייל עס איז דאָך אַ זמן פון 
אַ גילױי חדש אין תורה, און אסתכל 
באורייתא וברא עלמא, װערט דאָס 
נמשך אויך אין וועלט, אַז אויך אין 
דער הנהגה פון עולם איז דאָס אַ 
זמן פון נסים, אַ גילוי חדש. 


שי ח ות 


דערפאַר איז געווען בחודש כסלו 
דער נס פון חנוכה, װאָס דער נס 
איז בשמן -- רזין דרזין -- און אַ 
גילוי נעלה ביותר (גאָר אַ הויכער 
גילוי), װוי דער רמב"ן שרייבט *) אין 
נאָמען פון מדרש, אַז דער אויבערש- 
טער האָט געזאָגט צו אהרן, שלך 
גדולה משלהם. די נרות חנוכה זיינען 
העכער פון נרות המקדש, װאָרום נרות 
המקדש זיינען ניט קיימים אויף איי" 
ביק און נרות חנוכה זיינען קיימים 
לעולם (אייביק) 


און אַזױ אויך שפּעטער איז גע" 
ווען דער נס פון י"ט כסלו, פון הפצת 
תורת החסידות װאָס דאָס איז אויך 
אַן ענין װאָס איז קיים לעד ולעולמי 
עולמים, וייל הפצת מעינות הח- 
סידות איז אַ כלי און אַ הכנה צו 
גילוי המשיח, 


(משיחת "9 תולדות, תשי"ז) 


פרשת וישב 


והנוכה 


א. אויפן פּסוק וישב יעקב בארץ 
מגורי אביו בארץ כנען,. טייטשט דער 
מעזריטשער מגיד =): ;וישב יעקב" -- 
אַז יעקב איז געװען אינגעזעסן 
בישיבה ועכבה ;בארץ" -- אין ער" 
דישקייט. צוליב װאָס האָט ער עס 
געטאָן 1 בכדי צונויפקלייבן --- ,מגורי" 
(מלשון אוגר קיץ)) -- די ניצוצות 
הקדושה וועלכע געפינען זיך אין די 


640זע קנטרס צג, בסופו. 
) אור תורה פי וישב. 
2) משלי י הי 


גשמיות'דיקע זאַכן און זיי דערהויבן 
צו ;אביו" שבשמים. 

און כאָטש אַז די ישיבה ועכבה 
אין ארץ איז אַ ירידה, איז עס אָבער 
מער ניט וי צייטוייליק, און דוקא 
דורך דעם קומט מען צו אַ תוספת 
ועלי", 

און דאָס זאָגט ער קבארץ כנען" 
-- כנען מלשון מסחר און װי עס 
שטייט ולא יהי' כנעני עוד בבית 
ה''), און אין מסחר פירט זיך אַז 





1 רמב"ן עה"ת במדבר ח, ב. 
3) זכריי יד, כא, 





לקוטי 


פריער גיט מען איס געלט פדי 
שפּעטער צו פאַרדינען, אַזױ וי עס 
שטייט ') יש מפזר ונוסף עור, 


ב. די הוראה דערפון איז: 

אַ איד דאַרף ניט זוכן קיין גרויסע 
זאַכן דוקא, נאָר זיין עבודה דאַרף זיין 
צונויפקלייבן, מברר זיין און מעלה 
זיין די ניצוצות פון קדושה וועלכע 
געפינען זיך אין וועלטישע זאַכן 


און צוליב װאָס דאַרף מען עס 
טאָן -- ;אביו", צוליב זיין פאָטער 
אין הימל,. ישראל נמשלו לדבורה '), 
מה דבורה כל מה שמסגלת אינה מס" 
גלת אלא לבעלה כך ישראל כל 
מה שעושין הוא לאביהם שבשמים 
(אידן זיינען געגליכן צו אַ בין, אַזױ 
וי אַ בין, אַלץ װאָס זי נעמט אַריין 
איז דאָס פאַר'ן בעל הבית, אַזי 
אויך אידן -- אַלץ װאָס זיי טוען 
איז דאָס פאַר זייער פאָטער אין 
הימל), ניט קיין עבודה על מנת 
לקבל פּרס (אויף צו קריגן א באַ- 
לוינונג) אין גשמיות אָדער אין רוח" 
ניות '), נאָר די גאַנצע עבודה דאַרף 
זיין לאָביו שבשמים, 

און בכדי צו פועל'ן ביי זיך אַז 
אין דער עבודה זאָלן זיך ניט אַרײן- 
כאַפּן קיין פּניות, איז דאָס דורך 
עבודה אין פּשוט'ע ענינים דוקא, 
בשעת ער האָט צו טאָן מיט דער" 
הויבענע ענינים פון הבנה והשגה, 
דאָרטן קאָנען זיך אַרײנכאַפּן פּניות, 
און בכדי אַז זיין עבודה זאָל זיין אַ 
ריינע, אָן פּניות, איז דאָס דורך עבו" 
דה פּשוטה אין ענינים פּשוטים דוקא. 


4 משלי יא, כד. 
5 ע דברים רבה פ"א, ו. לקו"ת ראה 
כח, 1. 


6) תורה אור יא, ב. יה, בי 
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און אַזױ וי דער רבי כ"ק מו"ח 
אדמו"ר האָט געזאָגט אַז די פשיטות 
פון אנשים פּשוסים פֿאַרבינדט זיף 
מיס פּשיטות העצמות ), אַזױ אויף 
דאָ:ג די פּשיטות פון עבודה אין 
ענינים פּשוסים, פאַרבינדט זיךף מיט 
פּשיטות העצמות, 


און דאָס איז די מעלה פון קבלת 
עול, װאָס צוליב דעם װערן אָנגע- 
רופן אידן בשם צבאות הי') -- 
דעם אויבערשטנס אַרמײיען --- װאָרום 
דער ענין פון אַ זעלנער איז קבלת 


עול. 
און דאָס איז דער פּשט וישב יעקב 
בארץ מגורי אביו, אַז בכדי צוקן" 


מען צום ;אביו" אַז זיין גאַנצע עבן" 
דה זאָל זיין נאָר פאַר אביו שב" 
שמים, איז דאָס דורך ארץ מגורי 
דוקא, דורך עבודה פּשוטה, אָן חכמות 
און אָן פּשט'לעך, װאָס דעמאָלט פאף" 
לירן זיך אַלע פּניות און מען פאַר- 
בינדט זיך מיט אביו 

און דאָס איז די אָנווייזונג פון יעקב 
אָבינו. יעקב האָט געטאָן אין עבודת 
הבירורים. ער איז געגאַנגען קיין 
חרן און געאַרבעט בצאן לבן און 
גאָר שטאַרק געהאָרעװעט, אַזוֹי הי 
עס שטייט, ביום אכלני חרב וקרה 
בלילה ותדד שנתי מעיני'), און אל" 
סער האָרעװאַניע איז געווען אין דעם 
אויך צער פון גוף, 

װאָס פון דעם ברענגט דער אַלטער 
רבי *) אַ ראי אַז כאָטש אַ מענטש 


) ספר המאמרים תש"ט צִי 205, 

8) שמות יב, מא. זע המשך באתי לגני, 
השי"ת, אות *' און װײטער 

6 בראשית לא, 3ֿ, 

0) שו"ע אדה"ז חו"ם הל' 
סעיף ד, ובקו"א סק"ב, 


נזקי גוף 
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האָט ניט קיין שום רעכט איבער 
זיין אייגענעם קערפּער, צו שלאָגן און 
פּײיניקן אים, ווייל דער קערפּער גע- 
הערט ניט צו אים נאָר צום אי" 
בערשטן, אָבער פונדעסטוועגן עלצורךף" 
(ד. ה. צוליב געלט, װאָס אין רוח- 
ניות איז דאָס דער ענין פון עבודת 
הבירורים) -- מעג מען 


כאָטש יעקב האָט געקענט טענה'ן: 
נאָך װאָס זאָל איך גיין אין חרן! 
אמת טאַקע אַז יעקב מיט עשוץ 
קענען ניט זיין צוזאַמען, אָבער מצד 
דעם האָט מען דאָך עשון געקענט 
אַװעקשיקן פון באר שבע קין חרן 
און יעקב זאָל בלייבן אין באר שבע 
בנית מדרשו של שם ועבר? 


אָבער יעקב האָט קיין קשיות ניט 
געפרעגט, און געגאַנגען טאָן זיין עבו" 
דה אין עבודת הבירורים בדרך קב- 
לת עול, און הגם ער האָט עס גע" 
טאָן מיט קבלת עול, האָט ער דאָס 
געטאָן מיט אַ חיות און שמחה, אַזױ 
װי עס שטייט וישאָ יעקב רגליו=), 


און דורך דעם, איז ניט נאָר װאָס 
ביי אים איז ניט געווען קיין ירידה 
נאָר אדרבה, מטתו שלימה, מיט אַלע 
ענינים װאָס ער האָט פון דאָרטן 
מיטגענומען =), 


און דאָס מיינט בארץ כנען, מלשון 
מסחר, אַז ער האָט פון דעם פאַר- 
דינט, װאָרום ער האָט מברר געוען 
אַלע ניצוצות ביי לבױען און אויך 
ביי עשו'ן, ביז אַז דורך המשכת המ" 
קיף װאָס ער האָט ממשיך געוען 
אויף עשוי'ן האָט ער גע'פּועל'ט אַז 


1) בראשית כט, א. זע בראשית רבה שם 
יבפירש"י. 
2 זע אויבן עמוד 64663, 
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;ויעזקהויי -- ער האָט אים געקושט *) 
-- מיטן גאַנצן האַרצן. 


און אויך מיינט כנען -- מסחר 
בגשמיות, אַז ער איז רייך געװאָרן 
מיט אַ גרויסער עשירות, אַ סך מע" 
רער װי פריער. 


ד, און דאָס איז אַן אָנוייזונג צו 
יעדער אידן, אַז דורך דעם וישב 
בארץ מגורי אביו, איז -- בארץ כנען. 
יש מפזר ונוסף עוד. דורכן פּיזור 
וירידה, פאַרדינט ער זיין פּרנסה אין 
רוחניות, און זיין פּרנסה אין גש. 
מיות. 

ביז מען פּועל'ט דערנאָך -- עד 
אשר אבוא אל אדוני שעירה'), װאָ- 
רום עבודת הבירורים בדרך קבלת 
עול וחיות, װאָס דערלאַנגען אין פּני- 
מיות הנפש, פועל'ט ביאת משיח הפּ- 
רטי ביי זיך *), װאָס דאָס איז אויך 
אַ הכנה צו ביאת משיח הכללי, דער 


ועלו מושיעים בהר ציון לשפּוט את 


הר עשו") 
(משיחת ש"פ ױשב, כי כסלו, תשטו"ב) 


ה. אין פ' וישב דערציילט די תו" 
רה וועגן יוסף הצדיק, אַז ער איז 
געווען יפה תואר ויפה מראה, און 
האָט מסלסל געווען בשערו"), ומצד 
דעם איז ותשא אשת אדוניו גו', און 
מען האָט אים אַריינגעזעצט אין תפי" 
סה, און אויך זייענדיק דאָרטן, איז 
-- אשר הוא עושה ה' מצליח. 


אין דעם סיפּור זיינען פאַראַן צויי 

3 בראשית לג, ד. ב"ר עח, ט. זע 
תו"א פי וישלח כו. א. 

4 בראשית לג, יד ושם בפירש"י. 

5) זע אגה"ק ס"די 

6) עובדי' כא, 

7) רש"י עה"ת בראשית לט, ו. זח"א 
קפט, ב. 








ל ק ו טי 


טיילן : א) בנוגע יוסף'ץ, אַז ער אין 
געווען יפה תואר ויפה מראה, און 
ב) בנוגע אשת פּוטיפר, ביידע טיילן 
זיינען, אַזױי װוי אַלע ענינים פון תו" 
רח, אייכיקע אָנווייזונגען פאַר אונזער 
פירונג אין טאָגיטעגלעכן לעבן. 


אויף יוסףץ שטייט : יוֹסף הו 
לי בן אחר,. טייטשט כ"ק אדמו"ר 
הצ"צ =), אַז יוסף'ס עבודה איז בא" 
שטאַנען צו מאַכן אַן ע;אחר" אַ 
פרעמדן) פאַר אַ ;בן. דאָס היײיסט 
מאַכן בעלי תשובה, 


דעם כוח אױף דעם האָט יוסף 
געהאַט, ווייל ער אַלײן איז געווען 
יפה תואר ויפה מראה, יוסף אַליין 
איז געווען שיין אין אַלע עגינים, 
סיי אין מצות עשה סיי אין מצות 
לא תעשה (װי עס װערט דערקלערט 
אין פילע ערטער") אַז תואר אין 
דער ענין פון מצוות עשה און מראה 
-- מצוות לא תעשה), דערפאַר האָט 
ער געקענט פּועלץ אויך אױף אִוּ" 
דערע, מאַכן פון ;אַחר" -- עבן", 

און דאָס איז אַ הוראה צו יעדער 
איינעם, װאָס ביי יעדער איינעם מאָנט 
| מען דאָך, ער זאָל טאָן ניט נאָר 
מיט זיך נאָר אויך מיט יענעם, איז 
בכדי צו אױפּטאָן מיט יענעם, דאַרף 
מען געדענקען דעם כלל, קשוט שצ" 
מך ואחר כך קשוט אחרים "), מען 
דאַרף אַליין זיין ,יפה תואר ויפה 
מראה", װעט מען קענען פּועל'ן אויף 
אויפן צווייטן, 


מען מיינט ניט צו זאָגן אַז מען 
זאָל װאַרטן מיט פאַרנעמען זיך מיט 


8 אור התורה רכ, א 
9) זע ד"ה ויהי אומן תרכ"ז, 
0) ב"מ קז, בי 
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אַ צווייטן אידן ביז מען װעט צו" 
קומען אַליין צו תכלית השלימות =- 
דאָס איז זיכער ניט אַזױ, ניט קוקג" 
דיק אױיף דעם אייגענעם מצב המו 
מען טאָן אויך מיט יענעם, און מֹשו 
טאָר ניט אָפּלײגן, 


אָבער פון דער צווייטער זייט דאַרף 
מען געדענקן אַז מען מוז טאָן מיט 
זיך, פֿאַרריכטן די אייגענע חסרונות, 
און דאָס -- דער פֿאַרריכטן די אל" 
גענע חסרונות -- איז נוגע ניט 
נאָר צו זיך אַליין נאָר אויך צו יענעם, 


װאָרום בשעת מען האָט אַלײן חס" 
רונות, װאָס מען טוט נִיט אין פֿאף- 
ריכטן זי, פילט דאָס דער ול" 
טער, און במילא קען מען ניט אוימ" 
טאָן אין דעם צוייטן, דאָס װאָס מען 
דאַרף אין אים אױפּטאָן, 


דאַרף מען ויסן די גרויסע אח" 
ריות װאָס מען האָט בנוגע צו פאף" 
ריכטן די אייגענע חסרונות, װאָרום 
אויב מען טוט ניט אין דעם, שא" 
דענט מען ניט נאָר זיך אַלײן נאָף 
אויך אַנדערע, 


מען דאַרף לייגן גאָר גרוי'ס הש" 
תדלות אויף צו זיין אַלײן יפה תואר 
ויפה מראה, װאָרום דאָס האַנדלט זיף 
גיט וועגן א יחיד נאָל וועגן א רבים, 


; די חוראה פון דער מעשה מיט 
אשת פּוטיפר איז} 

רז"ל דערציילן אונו), אַז אשת 
פוטיפר לשם שמים נתכוונה. זי האָט 
געזען אַז פון איר װעלן אַרויסקומען 
קינדער צוֹ יוסףץ, נאָר זי האָט א 
טעות געהאַט; דאָס אין געװען גיט 
פון איר נאָר פון איר טאַָכטער. 


1) זע רש"י בראשית 7ט, א. 
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זעט מען דערפון, אַז עס קען זיין 
אַן ענין װאָס אין חיצוניות און בפּועל 
איז דאָס אינגאַנצן אַ היפּך פון קדו" 
שה, אָבער אין פּנימיות איז זיין 
כוונה גאָר לשם שמים, אויף מוסיף 
זיין און אױפּטאָן אין קדושה, 


דער אַלטער רבי רעדט אין תניא *), 
אַז בשעת אַ איד שטייט און דאַװנט 
און בשעת מעשה קומט צו אים אַ 
גוי און ער איז אים מבלבל, דאַרף 
דאָס אין אים פּועלץ, אַז ניט נאָר 
דאָס זאָל אים ניט אָפּשװאַכן, נאָר 
אדרבה, דאָס גופא זאָל אין אים 
מעורר זיין מער חיזוק, אַז ער זאָל 
דאַוונען מיט מער כונה פון טיפע- 
ניש פון האַרצן 


אין פלוג, איז דאָך ניט פאַר- 
שטאַנדיק, אויב די כוונה אין דעם 
איז מעורר צו זיין דעם אידן ער 
זאָל דאַװנען מיט מער כונה, היינט 
פאַרװאָס קומט עס עפּעס אין אַזאַ 
אופן װאָס אַ גױ זאָל אים שטערן 
פון דאַװנען, װאָס דאָס איז דאָך אַ 
פאַרקערטער ענין? 


נאָר דער פּשט איה אַז דער גי 
אַלײין אין זיין פּנימיות און שרש 
(װאָס דער שרש פון יעדער זאַך איז 
דאָך אין קדושה) וייס און פילט 
אַז ער דאַרף עפּעס מוסיף זיין אין 
קדושה, נאָר אַזױ ווי דאָס גייט דורך 
דורך דער פאַרמיטלונג פון אַ גוי 
דאָ למטה, װאָס ער איז דאָך היפּך 
הקדושה, דערפאַר דריקט זיך דאָס 
אויס אין אַ פאַרקערטן אופן. אָבער 
די כוונה פּנימית איז אויף צו העלפן 
און מוסיף זיין אין קדושה, 


2) אגה"ק סכ"ה, 


שי חה ות 


אַזױ װוי דער מעזריטשער מגיד נ"ע 
זאָגט, אַז דער גאַנצער ענין, װאָס 
לבן איז נאָכגעלאָפן נאָך יעקבץ איז 
געווען, ווייל עס האָבן געדאַרפט צו" 
קומען נאָך אותיות אין תורה, דער" 
פאַר איז לבן נאָכגעלאָפן נאָך יע- 
קב'ן, װאָס דער סיפור איז אַרײנ- 
געשריבן געװאָרן אין תורה, און דורך 
דעם איז צוגעקומען אַ פּרשה אין 
תורה, 


און דאָס איז אַ הוראה בנוגע צו 
אַלע העלמות און הסתרים אויף עבו" 
דת הוי', װאָס דער אמת איז וי 
דער ענין שטייט בפּנימיותו ובשרשו, 
אַז ניט נאָר װאָס ער איז ניט קין 
מנגד אויף קדושה, נאָר אדרבה ער 
העלפט גאָר צו קדושה, נאָר וי" 
באַלד דאָס גייט דורך דורך אַזאַ 
צינור, דערפאַר טייטשט זיך דאָס אויס 
אין אַ פּירוש הפּכי, אָבער אין פּני 
מיות איז דאָס אַ הילף און אַ הוספה 
אין קדושה, 


און בשעת דער מענטש װעט זיך 
ניט נאַָרן און ניט האָבן דעם טעות 
װאָס דער גוי האָט, נאָר ער װעט 
וויסן אַז אין רע יורד מלמעלה *) עס 
איז גאָר ניטאָ קיין העלמות והס." 
תרים און אַלע ענינים װאָס ער זעט 
זיינען אַ סיוע אין קדושה, ובמילא 
איז ניט נאָר װאָס דער העלם דאַרף 
אין אים ניט פּועל'ן קיין שװאַכקײט, 
נאָר אדרבה, דאָס דאַרף נאָך אין 
אים פּועל'ן אַ תוספות כוח וחיזוק, 

בשעת ער װעט דאָס דערפילן און 
אָפּמאַכן ביי זיך אַ פעסטן באַשלוס 
מיט אַן אמת, -- איז פאַרן אמת 
ווערן אַלע בטל, עס װערן בטל אַלע 
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העלמות והסתרים, מניעות ועיכובים, 
װאָרום דורך דעם װאָס ער וויס 
דעם אמת אַז אין יעדער זאַך אין 
דאָ אַ ניצוץ אלקי און אַלץ אין אַ 
סיוע צו קדושה, דורך דעם פּעל'ט 
ער אויך אין דעם דבר המעלים, אַן 
עס װערט אין אים דערװעקט און 
אַנטפּלעקט זיין ניצוץ, ובמילא איז 
אויך דאָ למטה זעט זיך אין אים 
אָפן די כונה האמיתית, אַוֹ דאָס 
ברענגט אַ חוספה אין קדושה, 


ה. און דאָס איז די הוראה פון 
דעם מאמר רו"ל אשת פוטיפר לשם 
שמים נתכוונה : 


בשעת ס'איז דאָ אַ העלם והסתר 
זיינען דאָ צויי 
איין דרך איז: מלחמה האַלטן מיט 
דער זאַך װאָס איז מעלים, דאָס הייסט, 
מען נעמט דאָס טאַקע אָן פאַר אַן 
אמת'ן העלם והסתר, און מען האָ- 
רעוועט מיט אַלע כחות אויף מלחמה 
האָבן אַנטקעגן דעם. די צוייטע 
וועג (װאָס זי איז אַ געשמאַקערע) 
איז: מען װייס אַז בפנימיות אין 
דאָס גאָר אַ סיוע צוֹ קדושה, און 
בשעת מען שטעלט זיך אַזױ אַװעס, 
איז מען דאָס מעורר ומגלה, אַז דאָס 
קומט אַראָפּ אויך בגילוי אַז דורכן 


דבר המעלים גופאָ קומט צו אַ תוס- 


פות אור אין קדושה, 
(משיחת ייט כסלן, תשח"י) 


ט. ועגן חנוכה געפינען מיר צויי 
קעגנגעזעצטע ענינים ; 


א) עס שטייט אין ספרים **) אַז חנו" 
כה איז מלשון חינוך. אַזױ איז אויך 
מובן בפּשטות בלשון חנוכת המזבח 


4) זע מהרש"א שבת כא, ב. 


-- אַן ענין 


דרכים אין דעם- 
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וחנוכת בית המקדש, אַז דאָס איז 
געווען אַן אָנהױב, מען האָט אֲנֹגש" 
הויבן טאָן דעם אויבערשטנס עבודה 
(אין בית המקדש בכלל און אין 
מזבח ומנורה בפרט) פון דאָס ני, 
פון חיגוך, 


ב) דער נס פון חנוכה אי גע" 
װען אַז מען האָט געפונען א פּך 
שמן טהור חתום בחותמו של כפהן 
גדול "), כאָטש על"פּי דין האָט מען 
געקענט מדליק זיין אויך מיט שמ" 
נים טמאים, װאָרום טומאה דחה' 
אָדער הותרה בצבור *), פונדעסטוועגן 
-- בכדי צו ווייזן חיבתם של ישראל, 
האָט דער אױיבערשטער באוי א 
נס, מען זאָל קענען ניט נאָר אֲו" 
הויבן מקיים זיין די מצוה, נאָר מקייט 
זיין די מצוה בתכלית ההידור, אָן 
קיינע היתרים, אַפילן ניט קיין אוים" 
געהאַלטענע חיתרים -- היתרים של 
פַי שלחן ערוך. 

זעט מען דערפון די הוראה, אַז 
בשעת עס רעדט זיך װעגן אַן עגין 
פון קדושה, דאַרף מען באַלד אין 
אָנהױב, אין אָנפאַנגס חינוך, עס טאָן 
בתכלית השלימות ובתכלית החידור, 


י, די זעלבע זאַך בפרט איז בנו" 
גע חינוך הבנים והבנות: באַלד פון 
קינדווייז אָן דאַרף מען זיי געבן א 
גאַנצע אידישקייט, אָן קיינע פּשרות. 
און אָן קיינע היתרים, 

באַװאָרענען אַו -- גם כי יקין 
לא יסור ממנה "), קאָן מען ניט דורך 
פאַרלאָזן זיך אַז בשעת ער װעט ווערן 
עלטער און זיין אין גאָס, װעט מען 


5 שבת כא, ב. 
6) פסחים פ, א, 
7) משלי 5ב, (, 
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אים דעמאָלט דערציילן אַז ער דאַרף 
האַלטן מלחמה, דערציילן אים אַז ער 
דאַרף ניט נתפּעל װערן פאַר קין 
מונע ומעכב און וי אַזױ ער דאַרף 
האָבן מסירת נפש. אוב מען ויל 
אַז דעמאָלט, כי יזקין, זאָל ער ביי- 
שטיין די נסיונות דאַרף מען אָנ- 
הויבן ווען ער איז נאָך אַ קנער"י 


דערפאַר האָבן דאָך חכמי ישראל 
זיך שטאַרק משתדל געוען און גע- 
לייגט גאָר גרויסע כחות אויפן חינוך 
פון בני ובנות ישראל אַז ער זאָל זיין 
על טהרת הקודש, 


מען האָט מלחמה געהאַלטן אויף 
יעדער פּרט, אַפילו פּרטים װאָס האָבן 
אויסגעוויזן ניט אַזױנע וויכטיקע האָט 
מען געקעמפט ניט נאָכצוגעבן זי 
ווייל מען האָט געוואוסט אַז די חינוך- 
יאָרן זיינען נוגע דעם בחור אָדער 
דער מיידל אויף זייער גאַנץ לעבן, מען 
האָט געוואוסט אַז מען דאַרף זי 
מיטגעבן שטאַרקײט מיט כלי זיין, 
זיי זאָלן האָבן מיט װאָס צו אָפּ- 
שלאָגן די אַלע מלחמות װאָס זי 
וועלן האָבן אויף זייער לעבנס-וועג. 


אַ מענטש איז געגליכן צו אַ בוים, 
כי האדם עץ השדה *). 


אויב מען מאַכט אַ קריץ אין בוים 
בשעת ער איז שױין אױסגעװאַקסן 
איז דער קריץ נאָר אויף דעם אָרט 
וואו מען מאַכט אים, און אויסער דעם, 
טוט דאָס ניט אָן קיין שאָדן 
אָבער בשעת מען מאַכט אַ קריץ 
אין דעם קערנדל װאָס מען גייט 
אײינפלאַנצן, איז רעכט אַז פון איין 
קריץ, זאָל אױיסװאַקסן דער גאַנצער 
בוים אַ פאַרקריפּלטער. 


8) דברים כ, יט. און זע תענית ז, אי 


שי ח ות 


יא. אַזױ איז אויך אין דעם ענין 
פון חינוך : | 


אַ מענטש אין די מיטעלע אָרן 
װאָס איז שוין דורכגעגאַנגען העלפט 
וועג פון זיין וועלט און מיינט אַז 
ער איז געצוואונגען צו גיין אויף פּש- 
רות, רירט דאָס אים אָן מער ניט וי 
אויף עטלעכע יאָר. פערציק יאָר האָט 
ער געלעבט אָן פּשרות, איז אויב 
ער װערט נכשל און מאַכט אַ פּשרה 
אויף אַ יאָר, קענען אים געבן כוח 
די פריערדיקע פערציק יאָר װאָס 
ער האָט הינטער זיך, ער זאָל באַלד 
צוריק פאַרגעסן אויף דער פּשרה און 
האַלטן זיך ביי שלימות'דיקער אידיש- 
קייט, 

בשעת אָבער עס האַנדלט זיך וועגן 
אַ יונגן דור, און זיי וויל מען דער" 
ציען אויף פּשרות, נעמט מען ביי 
זי צו די װאַרעמקײט און קנאות 
אין אידישקייט אויפן גאַנצן לעבן 
איבער דעם קריץ מיטן חסרון װאָס 
מען מאַכט אין זייער נשמה אין זייער 
יוגנט, איז רעכט אַז דערנאָך זאָל 
רחמנאָ לצלן אױיסװאַקסן אַ פאַרקריפּל- 
טער איד, אַ בעל מום. 


יב, אמת טאַקע, אף-עליפּי שחטא 
ישראל הוא *), עס איז אָבער פאַ- 
ראַן אַזאַ . װאָס די גמרא זאָגט 
אויף אים במסכת סנהדרין, עכור אתה 
בעולם הזה "), דער גליק איז װאָס 
מען האָט אים באַװאָרנט מיט עולם 
הבא. מיר דאַרפן אָבער האָבן אַ 
יונגן דור אידן בעולם הזה, זיי זאָלן 
זיין געזונטע אידן, לעבעדיקע אידן 
ברוחניות, וממילא געזונטע אידן און 
לעבעדיקע אידן בגשמיות, און דער" 


) סנהדרין מד, א. 
0) זע דאָרט מג, ב. 
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מיט ועלן זיי קענען אייננעמען דעם 
עולם-הזה ניט נאָר פאַר זיך, אַז זייער 
חלק זאָל זיין אַ מקדש פֿאַרן אל" 
בערשטן, נאָר אויך פֿאַר דעם מי" 
טעלן און עלטערן דור, 


יג, עס זיינען פאַראַן אַזױנע פּרטים 
וועלכע ווייון זיך אויס אין פלוג אַז 
זיי זיינען ניט אַזױ פיל נוגע, און 
אַז דאָס איז מער ניט װי אַ הוט 
השערה, 


אָבער עס קאָן דאָך זיין אַו דאָס 
איז דער חוט השערה אויף וועלפן די 
גמרא זאָגט), אַז דערפון װאַקסט 
אויס דער גאַנצער יצר הרע, װאָס 
רשעים נדמה להם כחוט השערה 


וי אַזױ קומט דאָס אַן אַ איד זאָל 
ווערן אַ רשע רחמנא לצלן?! אַ איך 
יל דאָך מקיים זיין דעם אויבערשטנס 
רצון, היינט װי קומט זאָס אַז שר 
זאָל טאָן זאַכן װאָס זיי זיינען קעגן 
דעם איבערשטן ביז צו װערן אָנ" 
גערופן רשע ? 


נאָר דאָס קומט פון דעם װאָס 
נדמה להם כחוט השערה, עס דוכט 
זיך אים אויס, אַז דאָס אין אַ קלל" 
ניקייט, און אַמאָל קען פּאַסיױן אַו 
דאָס איז טאקע אַ קליניקייט, אָבער 
אין זיין מעמד ומצב אין ועלכן ער 
שטייט, קען די קלייגיקייט אים מפ" 
ריע זיין, אָדער ער זאָל זיין אַ צדיק 
און נכתב ונחתם ווערן לחיי עולם *), 
אָדער רהמנא לצלן אַ רשע ואָס 
אויף אים זאָגט דער פּסוק לדראון 
עולם *), און איבער װאָס -- איבער 
דעם חוט השערה, 


1) סוכה נב, א. 
2) ר"ה טן, ב. 
2) דגיאל יב, 3. 


שי ח וז ת 89 


אויב ער האָט ניט ביי זיך גענוג 
שטאַרקײט און גענוג שכל אויף קע" 
נען אונטערשיידן צי דאָס אין דער 
פּרט אין װעלכן עס הענגט אפ זיין 
מהות, איז אין איצטערדיקע צייטן 
װאָס דער אמת װערט אַלץ מֵעָר 
נתברר -- איז דאָ די הבחנת פון 
דעם צד שכנגר: 


כשעת מען זעט וי דער צד שמו" 
גד שטעלט זיך מיט אֲזאַ שטאַרקײיט 
אַז ס'איז רעכט פֿאַרלירן מיליאָנען 
מיט געלט, פאַרלירן כמה וכמה 
מענטשן, אָנצואװוערן שטיצע פון אלש 
זייטן, אַבי ניט נאָכצוגעבן א קליינעם 
פּרט, װאָס עס איז לגמרי גיט פֿאַף" 
שטאַנדיק אין שכל, איז דאָס א 
הבחנה און אַ הוראה פֿאַר אוו אַו 
מען טאָר נִיט נאָכגעבן אפילן אָט 
דעם פּרט װאָס מען װיל אונן אלף" 
ריידן אַז דאָס אין מער ניט הי א 
קליינער פּרט, ווייל דאָס איו ערקתא 
דמסאני ') בשעת גורת השמד, און 
דאָס איז דער חוט השערה אין וועלכן 
עס הענגט אָפּ צי אין פאַרלױיף פון 
דער צייט װעט ער בליבן א איך, 


יד, אַ וייטערדיקער באַוויין אויף 
דעם וי דער חוט השערה איז נוגע, 
זעט מען דערפון װאָס די גאַנצש 
צרה צו וועלכער מען איז צוגעקומען 
האָט זיך אָנגעהױבן װי די ה"ל 
זאָגן "), כל המחניף לחבירה, אָדער 
װי די צוייטע גיױסא כל המהניף 
לרשע, --- איין גירטא איז אין גמרא 
און איינע אין עין יעקב -- לסוף 
נופל בידו, 

מען האָט געזען אין די לעצטע 
יאָרן, אַז די אַלע װאָס זיינען גש" 


4) סנהדרין עד, ב, 
5) סוטה מא, ב, 
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גאַנגען מיט יאָרן צוריק אויף פֹּש' 
רות און האָבן געמיינט אַז דורך דעם 
װעלן זיי אייננעמען דעם ייונגן דור 
(טראַכטנדיק אַז די װאָס מען האָט 
שוין אין פרומען צד וװעלן זיי סיי- 
וי בלייבן גאַנץ), האָט מען געזען 
באַשײנפּערלעך אַז ניט נאָר װאָס מען 
מען האָט פאַרלאָרן די יוגנט װאָס מען 
האָט זיי געװאָלט פירן אויפן וװעג 
פון פּשרות, נאָר מ'האָט אַרײינגעבראַכט 
אַ שװאַכקײט אויך אין די ייוגנט 
װאָס זיינען געווען אונטער זייער השפּ- 
עה און געהאַלטן זיך אינגאַנצן פרום, 


די, אָבער,. װאָס זיינען געגאַן- 
גען מיט צען, פופצן אָדער צװאַנ- 
ציק יאָר צוריק מיט דער שיטה אַז 
מען טאָר ניט נאָכגעבן קין פּרט, 
ובפרט אין חינוך -- די האָבן מצַ- 
ליח געווען. 


טו, אַ תוספת כוה אין דעם חינוך 
הכשר גיבן אַרֹײין די אַלע װאָס 
זיינען זיך מתעסק אין חינוך הכשר 
בגופם ובנשמתם, און די אַלע װאָס 
העלפן אין דעם מיט זייער געלט, 


כאָטש אפילו מען קומט צוגיין צו 
אים און מען זאָגט: הער זיך אין, 
װאָס האָסטו זיך איינגעשפּאַרט געבן 
די געלט אין אַ ישיבה װאָס וועט 
אויסהאָדעװען בטלנים, אױיסהאָדעװוען 
מענטשן װאָס האָבן ניט קיין שייכות 
צו הוויות עולם הזה, דער װעט גין 
מיט אַ באָרד, דער מיט אַ קאַפּאָטע, 
און דו װעסט זיין דער גורם אויף 
אויסהאָדעווען מענטשן װאָס בשעת זי 
וועלן אַרױסגײן אין דער װעלט װעלן 
זי ניט וויסן וי אַ קער טאָן זיך, 


פונדעסטוועגן האָט ער אין זיך די 
שטאַרקײט אויף ניט נתפּעל ווערן און, 


ש י ח ות 


אדרבה, פון דעם גופא לערנט ער 
אָפּ אַ הוראה, װיבאַלד מען זעצט 
זיך אָן אויף אים אַזיפיל און מען 
װיל אים אָפּרײסן פון דעם, איז אַ 
הוכחה אַז דוקא דאָ ליגט דער אמת 
און דוקא דאָ ליגט די הצלה פון 
עם ישראל, ובמילא אין ניט נאָר 
װאָס ער פאַרקלענערט ניט זיין אַר" 
בעט פאַר חינוך הכשר בנשמתו אָדער 
בגופו אָדער בממונו, אָדער אין אַלע 
דריי, נאָר אַדרבה, מכאן ולהבאָ טוט 
ער נאָך מיט אַ גרעסערער שטאַר- 
קייט. 


דאָס גיט אַ שטאַרקײט דעם ינגן 
דור גופא. בשעת מען פרעגט ביי זי 
אַ שאלה: אאייערע חברים באַקומען 
אויך אַ אידישן חינוך אָבער אָן 
קנאות און אָן דקדוקים, וואו שטייט 
דאָס אַז איר דאַרפט זיין די מהדרים ? 


ווייזן זיי אָן, אָט איז דאָ אַ סוחר 
װאָס האַלט מיט אונז, אָט איז דאָ אַ 
גביר װאָס האַלט מיט אונז, אַ רב 
װאָס האַלט מיט אוז, אַן אַלטער 
איד אָדער אַ פרוי װאָס האַלט מיט 
אונז, איז דאָס גיט זיי אַ שטאַרקײט 
אויף דורכגיין די נסיונות װאָס זי 
האָבן אין זייערע ד' אמות, 


און דער יישר כוח קומט צו די 
װאָס לערנען מיט די תלמידים און 
ווערן ניט נתפּעל פון נסיונות און 
זיינען ממשיך אין דעם דרך החינוך, 
און צו די עסקני החינוך װאָס זשאַ- 
לעווען ניט מנשמתם, מגופם ומממונם, 
און גיבן וויפל זיי קענען, ובמשך 
הזמן וועלן זיי מסתמא געבן יותר 
מכפי יכלתם -- אַבי אויפצוהאַלטן 
דעם חינוך על טהרת הקודש ביראת 
שמים טהורה, 
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טז,. בשעת מען שטעלט זיך אַװעק 
אויף דעם װעג פון חנוך לנער על 
פּי דרכו אָן קיינע פּשרות, װוי די 
הוראה װאָס עס איז געגעבן געװאָרן 
חנוכה,. אַז מען האָט ניט געװאָלט 
אַפילו קולות אױסגעהאַלטן על פּי 
שולחן ערוך, מען האָט געזאָגט אַז 
מען װיל האָבן אַ נס, װאָרום מיך 
ווילן האָבן אַ מקדש טהור, אַ מנורה 
טהורה און שמן טהור, במילא װעט 
די ליכטיקייט אויך זיין אַווי 


איז אַזױ ווי דעמאָלט האָט דער 
אויבערשטער געהאָלפן אַז במשך אַ 
קורצער צייט איז געווען דער ענתת" 
פון די אַלע חלוקות ביד עוסקי תו" 
רתך, און מען האָט מחנך געװען 
דעם בית המקדש מיט אַזעלכע גרות 
װאָס זיי לייכטן אונז ביז היינט, אַן 
אַפילו װען די זון גייט אונטער, 
ווען אויפן גאַס ווערט פינסטער און 
נאָך פינסטערער, איז אין אידישע 
הייזער ליכטיק, און מוסיף והולך, 


פרשת מקץ -- 


א. אין אָנהױב פון פרשת מקץ, 
און אַזױ אויך אין דער פריערדיקער 
סדרה, וישב, דערציילט די תורה וועגן 
חלומות : דער חלום פון פּרעהץ אין 
פּרשת מקץ) און דער חלום פון לון" 
סף'ן, מיט די חלומות פון שר המש" 
קים און שר האופים (אין פרשת 
וישב), 

די אַלע חלומות זיינען געווען סי" 
בות וועלכע האָבן געבראַכט צוֹ גלות 
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יעדער נאַכט װערט די ליכטיקייט 
אַ גרעסערע -- 
אי! כמו' שעשה ניסים לאבותינו 
בימים ההם, אַזױ איז אויך איצטער 
בזמן הזה, קענען מיר זין זיכער 
אַז במהרה בימינו װעלן מיר זוכה זיין, 
אַז עס װעט אַראָפּקומען דער מקדש 
טהור הבנוי' למעלה -- מען דאַרף 
מער ניט וי צוגרייטן דאָ אַן אָרט 
וואו אַװעקשטעלן אים -- און אידל" 
שע קינדער, אידישע אידן פון מי" 
טעלן דור און פון עלטערן דור, װועלן 
מאַכן ליכטיק דעם בֵית המקדש מיט 
דער ועלט אַרום זיי, ניט נאָר מיט 
אַ נר של מצוה אַלין, נאָר אויךף 
מיט אַ נר טהור בתכלית וקדוש 
בתכלית, װאָס דאָס װועט ממשיך זיין 
שכינתו יתברך בתחתונים ממש, אַו 
דער עולם-הזה װאָס איז געווען ביו 
איצטער א חומרי, אָדער לכל-הפּחות 
אַ גשמי, װצט װערן אַ בית המקדש 
לשכינתו יתברך, 
(משיחת ליל נר ג' דחנוכה, תשי"ך) 


שבת חנוכה 


מצרים -- דער שרש פון אַלע גל" 
יות ), אַזױ װי אַלע ענינים זיגען 
בהשגחה פּרטית, ממילא אין פֿאַר" 
שטענדלעך, אַז דער מסובבם -- גלות, 
האָס אַ שייכות און איז ענלעך צו 
דער סיבה -- חלום, 


ב. די שייכות פון גלות צו חלום 


4) לקו"ת מהאריז"ל פ' תצא, 


86 לקוטי 


יוערט דערקלערט אין פאַרשידענע 
ערטער, און אויך אין תורה אור ), 
אַז חלום נעמט זיך פון כוח המדמה 
(פאָרשטעלונגס-כוח), וועלכער פאַר- 
אײניקט צוויי קעגנזאַצן צוזאַמען, ביז 
אַפּילו ;,פּילא בקופּא דמחטא" אַן 
עלפאַנט אין אַן אויער פון אַ נאָדל), 
אויב ער האָט נאָר פריער געטראַכט 
וועגן דעם =, 


אַזױ אויך אין דער צייט פון גלות, 
דוכט זיך אים אס אַז ער האָט 
ליב דעם אויבערשטן און פונדעסט- 
וװעגן האָט ער ליב זיין אייגענעם 
גוף -- כאָטש ביידע זאַכן קענען 
גלייכצייטיק ניט געמאָלט זי ביו 
װאַנען אַז וי עס װערט אין אַ 
צווייטן אָרט דערקלערט) ער קען ליגן 
אין תאוות און אַפילו עובר זיין אויף 
דעם אויבערשטנס רצון. 

פונדעסטוועגן, פירט ער אויס דאָרט 
אין תורה אור, זאָל מען ניט מיינען, 
אַז װיבאַלד אַז נאָכן דאַװנען קען 
ער טאָן פאַרקערט װי ער האָט 
געהאַלטן אין דאַװנען איז אַ ראי' 
אַז זיין תפלה מיט די תורה ומצות 
זיינען גאָרנישט, --- איז דאָס ניט אַזו. 
דער שרש פון חלום איז פון זייער 
אַ הויכן אָרט און דאָס לייכט בזמן 
קגלות דוקא (יעויש בארוכה), 


ג; די דערקלערונג דערפון אין 
עבודה בנפש האדם איז: 

ביי יעדער אידן איז דער נפש 
האלקית אַלע מאָל גאַנץ. די תורה 
ומצות װאָס אַ איד טוט זיינען איי" 


ביק -- לעולם ועד ). דאַקעגן די 


2) אין פרשה וישב, כח, גי 
3) עיין ברכות נה, סע"ב. וק"ל. 
4 תניא פכ"ה. 


שי ח ות 


ניט ריכטיקע זאַכן װאָס ער טוט 
זיינען מער ניט וי צייטווייליק (ווייל 
יעדער איד װעט דאָך סוף-כל-סוף 
תשובה טאָן), במילא איז אויך איצ- 
טער זיינען זיי ניט קיין דבר של 
קיימא (שטענדיקע זאָך), און אַזױ וי 
נהרות המכזבין ') (טייכן וועלכע טרי- 
קענען אויס). 


און דערפאַר קען ניט דער רע 
איבערוועגן חס ושלום דעם טוב, ווייל 
ער איז ניט קיין דבר של קיימא, 
דאַקעגן דער טוב איז אַלע מאָל גאַנץ, 


און אין דעם איו דאָ אַ מעלה 
אין זמן הגלות אויפן זמן הבית: 
אין זמן הבית האָבן געלױכטן די 
כחות ,פּנימיים? (אינעװוייניקסטע כו" 
חות) פון דער נשמה')). און אױף 
דעם איז דאָ אַ הגבלה (באַגרענעצונג), 
דערפאַר טאָר אַ טמא ניט אַרײנקומען 
אין מקדש, אָבער אין זמן פון גלות 
לייכטן די כחות מקיפים פון נשמה, 
און אין דעם זיינען ניטאָ קיינע באַ- 
גרענעצונגען, אַזױ װי עס שטײט: 
השוכן אתם בתוך טמאותם '). 


ד,. די הוראה בפּועל פון דעם איז. 


ניט װי די וועלכע האָבן אַ טעות 
און מיינען אַז דער איינציקער מעג- 
לעכער וועג איז גיין מיט אַ מסודך'- 
דיקער עבודה פון גרינגער צו שווע- 
רער, און כל זמן ער איז ניט פאַר- 
טיק מיט די ערשטע טרעפּ קען ער 
ניט אָנהוױיבן טראַכטן װעגן די הע- 
כערע טרעפּ. דאָס װאָלט געווען ריכ- 


5 פרה פ"ח מ"ט, זע אויך אויבן עמוך 
6 הערה 222 

6) ספר המאמרים תש"ט עי 108 אות ב. 

) מער אויספירלעך זע שיחת חגה"פ 
תשח"י. 








לק טי 


טיק אויב אַלע ענינים װאָלטן געווען 
ביי אים מסודר'דיק. װיבאַלד אָבער 
אַז ;היינו כחולמים", קען מען און 
דאַרף מען, סאָן יעדע עבודה אין 
עבודת ה' װאָס קומט צו דער האַנט, 
לויט דער אָנווייזונג פון רז"ל =), חטוף 
ואכול חטוף ואישתי, 


און אַפילו דער װאָס אין אין אַזא 
מצב װאָס אויף אים שטייט ) ,אי 
אפשר,.. להתחיל לעבוד ה' בלי שיע" 
שה תשובה על העבר תחלה", פוג" 
דעסטוועגן פסק'נט דער אַלטער רבי 
אין תניא ") -- פּנימיות התורה, און 
אין שולחן ערוך *) -- גליא דתורה, 
אַז אויך ער זאָל לערנען תורה און 
מקיים זיין מצות. כאָטש אַזֹ דערווייל 


איז ער מוסיף כוח כו', מכל מקום. 


אין ער דאָך זיכער שלא ידה ממנו 
נדח, און דעמאָלט װעט דאָך אױיף 
זיין תורה און מצות צוריקקערן זיך 
מיט אים, 


ה. דאָס אַלץ איז ניט נאָר בנוגע 
גליא דתורה, נאָר אויך בנוגע פּנימיות 
התורה און אירע מנהגים און פ'-" 
רונגען, און לויט דער אָנוייזונג פון 
רז"ל: חטוף ואכול (--- גליא דתורה, 
װאָס איז געגליכן צו לחם =)), חטוף 
ואישתי (--- פּנימיות התו"ה, װאָס 
איז געגליכן צו מים =)), 


הגם אַז מיט דורות פריער האָט מען 
ניט געקענט אָנהויבן לערנען פנימיות 
התורה ביז מען איז פריער דורכגע" 
גאַנגען כמה וכמה הכנות, איז אבר 


8) עירובין נד, א, 

9) תנא פי", 

0 סמליט, 

1) הלי ת"ת פ"ד ה"ג, 

2) לקו"ת בהר מ, ב. בחוקותי מח, ב, 
3 זע אויך שיחה לשבת חוהמ"ס סט"ז, 


שי חו' ת 87 


אין די היינטיקע דורות ,מצוה לגלות 
זאת החכמה"*) (אַ מצוה צו אַנט" 
פּלעקן די דאָזיקע חכמה), ובפרט, 
נאָך דער התגלות פון תורת החסידות 
דורך דעם בעש"ט און פ"ק אדמו"ר 
הזקן און זייערע נאָכפאָלגער, אין דאָס 
געװאָרן אַזױ וי אַלע חלקים פון 
תורה װאָס יעדער איד איז דאָך מחויב 
לערנען אַלע חלקים פון תורה -) 


ו; און דורך דער הנהגה פון חטוף 
ואכול חטוף ואישתי, אַז מען װעט 
זיך ניט רעכענען מיטן אייגענעם 
צושטאַנד צי מען האַלט דערביי אי 
ניט, נאָר מען װעט האַלטן אין 
איין מערן אין תורה ומצות (װאָס 
דאָס איז ענלעך צו דעם ענין פול 
חלום כג"ל), 


--- איז דורך דעם מערן דעם אוף 
פון תורה ומצות גופא, נגעמט מען 
אַװעק דעם גלות- שלאָף און מען 
ברענגט דעם אמתן אור הגאולה, 
חוי' יהי' לך לאור עולם =), אֲזֹי 
װי מען זעט אַזו בשעת עס װערט 
ליכטיק כאָפּט מען זיך אױף פון 
שלאָף, 


ז. און דאָס איז די אָנווייזונג פון 
דעם װאָס חלומות זינען געװוען א 
סיבה צוֹ גלות מצרים און יציאת 
מצרים, 


גלות מצרים איזן געװען דער 
שווערסטער גלות, דערפאר וערן אַלע 
גליות אָנגערופן מצרים "), פונדעסט" 
וועגן איז מען דוקא דורך דעם גלותז 


4 אגהיק סכײן אין נאָמען פון אריז"ל, 

5זע הלי ת"ת לרבנו הזקן פ"א ס"ך. 
פ"ב ס"י, 

6) ישעי' ס, 5, 

7) מד"ר בראשית פ' טז, ד, 








8 לקוטי 


צוגעקומען צום יצאו 


ברכוש גדול"*), 


;ואחרי כן 


אַזױ אויך אין איצטיקן גלות, כאָטש 
די גאַנצע עבודה אין דער ציײט 
פון גלות איז אַן ענין פון חלום, 
פונדעסטוועגן, איז אדרבה, מצד דעם 
גופא װאָס עס איז אין אַן אופן פון 
חלום, קען מען זיך אַרױפכאַפּן צו 
אַ העכערער מדריגה, אין אַן אופן 
פון איבערשפּרינגען, און מערן דעם 
אור פון תורה ומצות, װאָס דאָס 
נעמט אַװעק דעם שלאָף פון גלות 
און ברענגט צום ;,כימי צאתך מארץ 
מצרים אראנו נפלאות"'), בביאת 
משיח צדקנו במהרה בימינו. 

(משיחת חג הגאולה, י"ט כסלו, תשי"ז) 


ח,. דער דערמאָנטער ענין -- אַז 
דורכן גלות דוקא ווערט אַ גרעסערע 
עלי', איז מרומז אויך אין היג- 
טיקער סדרה, אין דעם טעם פאַר" 
װאָס אפרים איז אָנגערופן געװאָרן 
מיט דעם נאָמען, וייל ,כי הפרני 
אלקים בארץ עניי". דורך ארץ עעביי" 
(אָרעמקײיט) דוקא איז געװאָרן דער 
הפרני (מערן מיך), אַ תוספות אור 
אין יוסף'ן. 


די מעלה פון יוסף פאַר זיך אַלין 
איז זייער אַ הויכע. און וי דער- 
קלערט אין תורת חיים?) און אין 
פאַרשידענע ערטער דער טעם פאַר- 
װאָס יוסף איז באַשטראָפּט געװאָרן 
פאַר דעם װאָס ער האָט געמאַכט כלים 
אין טבע, כאָטש אַז יעקב האָט אויך 
אַזױ געטאָן *'*), ווייל יעקב איז גע- 


8) בראשית טו, יד, 

9) מיכה ז, טו, 

0 פי ויחי ד"יה בן פורת יוסף, 

*20) יוסף האָט געבעטן דעם שר המשקים 
ער זאָל זיך באַמיען בי פּרעה'ן אים צו 


שי ה ות 


ווען אין סדר השתלשלות, האָט ער 
מורא געהאַט שמא יגרום החטא +), 
דערפאַר האָט ער געדאַרפט מאַכן 
כלים אין טבע, אָבער יוסף צדיק 
עליון, האָט מצד זיין מדרגה ניט גע- 
דאַרפט מורא האָבן פאַר קיינע עני- 
נים און ניט געדאַרפט אָנקומען צו 
טבע. 


ד, ז, שטייט דאָרט אויך -- אויפן 
פּסוק ויכר יוסף את אחיו והם לא 
הכירוהו --- דער טעם, פאַרװאָס זיי-" 
נען די שבטים, אַזױ אויך די אָבות, 
געווען רועי צאן (פּאַסטוכער)), אָפּ- 
געזונדערט פון וועלט, בכדי אַז וועלט 
זאָל זיי ניט שטערן 


אָבער יוסף איז געווען אין אַזאַ 
מדריגה, אַז ער האָט געקענט זין 
אין וועלט, אַ הערשער אין מצרים, 
אַז ;בלעדיך לא ירים איש גי 7", 
װאָס אין מקרא יוצא מידי פּשוטה 
יעדער מצרי ווען ער האָט געװאָלט 
אָנטאָן כלי זיין האָט ער געדאַרפט 
פרעגן ביי יוסףן, און כאָטש יוסף 
האָט זיך דערמיט פאַרנומען. איז 
ער בשעת מעשה געשטאַנען בתכלית 
הדביקות באלקות, 

נאָך דעם אַלעמען, דורך װאָס איז 
ער צוגעקומען צו ,הפרני" -- דורך 
;בארץ עניי? דוקא. 


ט. דער דערמאָנטער סיפּור מיט 
יוסףץ איז אַן אָנװייזונג צו אַלע 
אידן, אַז דער ענין פון ירידת 
הנשמה בגוף אין עולם הזה בכלל און 


באַפרײיען און דאָס װערט יוסףן פאַררעכנט 
פאַר אַ חטא (רש"י בראשית מ' כג), הגם 
אַז יעקב האָט זיך באַמיט ביי עשון ער 
זאָל אים מוחל זיין דורך שיקן מתנות 
און רופן אים אדוני, מיין האַר. 

1 ברכות ד. א. 








ל ק וט י 


אין דעם זמן הגלות בפרט, איז דאָס 
ניט ח"ו אויף מאַטערן זיך, נאָר אין 
דעם איז פאַראַן אַ באַזונדערע מעלה, 


דער תכלית *) פון השתלשלות 
העולמות איז ניט צוליב די עולמות 
העליונים, װיבאַלד אַז פאַר זיי איז 
עס אַ ירידה מאור פּניו יתברך, נאָר 
דער תכלית איז אין עולם הזה התח" 
תון דוקא, װאָרום אין עולם הוה 
שטייט דער כוח העצמות, 


און אין עולם הזה גופא --- האָט 
מען פאַר גלות מצרים ניט געקענט 
מקבל זיין די תורה, נאָר דוקא דורכן 
כור הברזל פון גלות מצרים אין 
מען געװאָרן כלים אויף קבלת התו" 
רה, און וי עס דרשנען') רז"ל, 
אַז פאַרװאָס האָבן אידן מקבל געווען 
די תורה -- וייל למצרים ירדתם 
כוי, 


י און דאָס איז אױיך װאָס עס 
שטייט *) ואנכי תרגלתי לאפרים ; 


ביי מתן תורה שטייט )), אַז אויב 


עס װאָלט געווען ששים ריבוא חסר 


אחד -- זעקס הונדערט טױזנט וי" 
ניקער איינער -- (וען דער אחד 
װאָלט ניט געוען) װאָלט גיט גע- 
געבן געװאָרן די תורה חס ושלום 
אַפילן צו משה'ן. װאָס דאָס איז דאָך 
מרומז אין פּסוקק"), שש מאות אלף 
רגלי העם אשר אנכי בקרבה אַז 
דורך דעם װאָס עס זינען געוען 


2 תניא פל"ו. 

3) שבת פח, 3. 

44 השע *יא, ג. לקו"ת ויקרא ב, א, 
במדבר 9, ב., ד"ה לכה דודי תרפ"ט, 

5 מכילתא דרשב"י (וראה ג"כ מכילתא) 
יֹתרו יט, יא. דברים רבה פ"ן, ר. 

6) במדבר יא, כא, 
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אַלע שש מאות אלף, אויך די רג" 
לים (פיס), און דער עיקר די רגלים 
וי עס װערט אין אַן אנדער 
אָרט דערקלערט די מעלה פון רגל 
-- קבלת עול), איז געגעבן געװאָרן 
די תורה װאָס הויבט זך אָן מיט 
אנכי, אַז עס איז נמשך געװאָרן דער 
;אנכי" צו משה'ן, 


דערפאַר אי1ן בשעת דער פסוק 
רעדט וועגן אפרים'ן, װאָס זיין עגין 
איז כי הפרני אלקים בארץ עב 
אַז דורך מצרים קומט מען צו צום 
תכלית העילוי פון מתן תורה, זאָגט 
ער אױף דעם -- אנכי תרגלתי 
לאפרים, אַז דורך פתרגלתי" לשוך 
רגל, -- ד. ה, די עבודה פון קבלת 
עול, -- דורך דעם קומט מען צו 

צום אנכי מי שאנכי. 
(משיחת חג השבועות, תשייג) 


יא. די מצוה פון חנוכה איז אָנ" 
צינדן ליכט. וי אַזױי שאַפט מֶען 
ליכט? -- מען נעמט בױימל אַדערף 
האָלץ א. ד., גל, ד., ה. אַ גשמיה?" 
דיקע זאַך, און מען װאַרעמט דאָס 
אָן, ביז עס װערט אויס גשמי און 
עס הויבט אָן צו ליכטן אין דעם 
גאַנצן אַרום, 


די ליכט װאָס מען צינדט אָן 
חנוכה, קומען פון די ליכט ואָס 
מען פלעגט צינדן אין בית המק" 
דש. אין בית המקדש פלעגט מען 
יעדע נאַכט צינדן ליכט. אָבער אין 
דער צייט פון גס חגוכה איז גיט 
געווען קיין ריינע בוימל צו איבדן 
די ליכט, האָט דער אױבערשטער 
געטאָן אַ נס און מען האָט געפונען 
אַ פּך שמן טהור חתום בחותמו של 
כהן גדול -- אַ קריגל ריינע בוימל, 
פעַרזיגלט מיטן זיגל פון כהן גדול, 
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-- די בוימל װאָס אין פּךְ איז גע- 
ווען גענוג קוים אויף איין טאָג, איז 
געשען אַ נס און עס האָט געברענט 
אַכט טעג, איז צום אָנדענק פון דעם 
נס צינדט מען ליכט, אַלע אַכט טעג 
פון חנובה, 

ניט קוקנדיק אויף דעם װאָס די 
ליכט פון חנוכה קומען פון די ליכט 
פון מקדש, פונדעסטוועגן זיינען זיי 
פאַנאַנדערגעטײלט אין עטלעכע זאַכן 


א) אין בית המקדש איז אַלע מאָל 
געווען די זעלבע צאָל ליכט. דאַ- 
קעגן חנוכה גיט מען צו יעדער נאַכט 
נאָך אַ ליכט, 


ב) אין בית המקדש פלעגט מען 
אָנצינדן די ליכט דוקא בײטאָג, ווען 
ס'איז נאָך געווען גוט ליכטיק, אָבער 
חנוכה-ליכט צינדט מען נאָך דעם 
װי די זון פאַרגייט, 


ג) נרות המקדש זיינען געווען איג- 
װײיניק, און נרות חנוכה איו מצוה 
להניחה על פתח ביתו מבחוץ -- 
אינדרויסן, 


ד) מצות נרות המשכן והמקדש, 
איז געווען אין אַ צייט װען אידן 
האָט ניט געפעלט אין גשמיות, 

ספּעציעל אין דער צייט פון משכן 
אין מדבר האָבן אידן געהאַט אַלץ 
װאָס זיי דאַרפן, עסן האָבן זיי גע- 
האַט מן מן השמים, װאַסער האָבן 
זיי געהאַט פון בארה של מרים, אויך 
די לבושים האָבן מיטגעװאַקסן מיט 
זיי, און געװוען שטענדיק דרי ?). 


אַזױ איז אויך די מצוה פון נרות 
המקדש געגעבן געװאָרן בימי שלמה, 
װאָס ס'איז געװוען שלום אין זיין 


7 רש"י דברים ח, ד. 


שי הות 


צייט, קיינער האָט ניט מלחמה-געהאַס 
מיט אידן, אדרבה, מען האָט נאָך זיי 
געצאָלט מס און ס'איז געװען איש 
תחת גפנו ואיש תחת תאנתו") 


- דאָס זעלבע אויך אין רוחניות, װאָ- 
רום אַז מען האָט ניט קיין גשמיות'- 
דיקע דאגות, גיט מען זיך אינגאַנצן 
אַװעק אויף תורה ומצות, רוחניות'- 
דיקע זאַכן, אידישע זאַכן 


דאַקעגן אָבער נרות חנוכה זיינען 
פאַרבונדן מיט אַ צייט װאָס דאָס לאַנד 
איז געווען אונטער ממשלת ין און 
די אידישע אַרמײ איז געווען זייער 
אַ קליינע אין צאָל, אַזױי אויך אין 
רוחניות,. איז ניט געװוען קיין שמן 
טהור אַפילו אויף איין נאַכט, 


יב. די אַלע חילוקים זיינען פאַר- 
בונדן איינע מיט די אַנדערע. 

בשעת עס איז גוט אין גשמיות, 
ובמילא אויך אין רוחניות כנ"ל, 


--- װאָרום ווען אַ איד האָט, גיט 
ער מיט אַן אָפענער האַנט און מיט 
אַ ברייטער האַנט אויף ענינים רוח- 
ניים = 

דאַרף מען ניט האָבן קיין מלחמה 
און קיין מסירת נפש. 

דאַן איז גענוג אַז יעדער טאָג 
זאָל זיין די זעלבע צאָל, מען מוז 
ניט צוגעבן נאָך, װאָרום עס גײיט 
אַלץ נאָרמאַל, 

אַזױ אויך דאַרף מען ניט לײיגן 
קיין השתדלות צו באַלײיכטן די גאַס. 
די גאַס, די וװועלט -- איז ניט פינס- 
טער, די מנורה האָט געברענט אין 
בית המקדש ובמילא איז געווען ליכ- 
טיק אויך אין גאַס. 


8) מלכים א ה, ה. 
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אָבער אין אַ צייט פון אַ שװערן 
מצב, אַ צייט פון מלחמות, און ניט 
נאָר מלחמות מיט די ינים נאָר 
אויך מיט אידן מתיונים *), װאָרום עס 
זיינען געווען אַזױנע אידן װאָס האָבן 
ניט געהאַלטן פון בית המקדש, ניט 
געהאַלטן פון זעלבסטשטענדיקייט און 
געװאָלט אַסימיליױן זיך מִיט די יו" 
נים, 


אין אַזאַ שווערן צושטאַנד, האָט 
דער אויבערשטער געגעבן די מצוהת 
פון חנוכה-ליכט, אין אַזא צייט פא" 
דערט זיך מסירת גפש, 


אין אַזאַ צייט איז װוייניק אַז מען 
זאָל מאַכן ליכטיק ביי זיך אין שטוב, 
װאָרום אויפן גאַס איז פינסטער, און 
די פינסטערניש פון גאָס קען דורפ" 
שפּאַרן אויך אין שטוב, דאַרף מען 
לייגן השתדלות אויף באַלײיכטן זי 
גאַס,. מען צינדט חנוכה-ליכט הען 
ס'איז פינסטער און לעבן טיר דוקא, 
בכדי צו באַלײכטן די גאַס. 


עס איז װיניק װאָס ער װעט 
צינדן ליכט ביי זיך אויפן טיש ואו 
ער עסט אָדער אויפן שרייב-טיש און 
עפענען די טיר כדי אַן די ליכט 
זאָל לייכטן אויך אין גאַס, נאָר מען 
דאַרף צינדן די ליכט לעבן טיר, מען 
דארף לייגן השתדלות אויף באַלײיכטן 
די גאַס, 

אויך איז וייניק די צאָל ליבט 
פון די פריערדיקע נעכט, ואָרום 
מען קען זיך ניט באַנוגענען מיט 
דעם װאָס מ'איז ניט געװאָרן נידע- 
ריקער און מען שטייט אויפן זעלבן 
מצב פון נעכטן, נאָר מען דאַרף גיין 
אַלץ העכער און העכער, 


9) ב"ק פב, מי 
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יג. דער סך הכל פון דעם איז; 

אין אַ צייט װאָס די פינסטערגיע 
איז גרויס, דאַרף מען ניט נתפּעל 
ווערן פון דער פינסטערניש װאָס אין 
גאס. נאָר אדרבה, מען דאַרף גין 
מיט אַ מסירת נפש באַלײכטן די 
גאָס, און יעדער טאָג צוגעבן מער 
און מער ליכטיקייט, בי מען װעט 
ברענגען נאָך שמן טהור, ריינע און 
קלאָרע בוימל, 


און דער אופן אין דעם דאַרף זיין ; 

א) מען דאַרף זיך ניט באַנוגענען 
מיט דער מאָס ליכט װאָס מ'האָט 
באַלױכטן נעכטן, נאָר מען דאַרף אַלש 
טאָג צוגעבן נאָך. היינט איין ליפט, 
מאָרגן צוויי, איבערמאָרגן דריי, א 
אַ. וו אָנהױבן באַלד מִיט אַ סֶך -- 
קען מען דאָך ניט שפּרינגען מיט 
אָמאָל. מען הויבט אָן מיט איין ליכט, 
אָבער מען דאַרף באַלד זיין גר"ט 
אויף צינדן מאָרגן צוויי ליכט און 
איבערמאָרגן דריי, 


ב) מען דאַרף זיך ניט באַנוגענען 
דערמיט װאָס מען מאַכט ליכטיק הי 
זיך אין שטוב ובמילא וועט זײ 
ליכטיק אין גאָס, נאָר מען דאַרף 
לייגן השתדלות אויף צו באַלײכטן די 
גאָס, 


ג) דער צואַנג צו דעם דאַרף 
זיין מיט מסירת נפש, אַזױ ווי דעף 
ענין גס -- העכער פון טבע. מען 
קוקט אויף אים מיט אַ קרומער אויג, 
דאַרף ער ניט נתפּעל װערן און טאָן 
מיט מסירת נפש אויסצופירן די שַׁלו" 
חות װאָס דער איבערשטער האָט 
אים געשיקט, 


יד און דאָס מאָנט מען ביי יעדעף 
אידן. ער זאָל וויסן אַז ער איז אַן 
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;אַמבאַסאַדאָר" פון דעם איבערשטן 
אויף צו אָנװאַרעמען די גשמיות פון 
זיין טייל וועלט ביז אַז װעט באַלײכטן 
אים און אויך זיין סביבה, 


און דער אופן אין דעם דאַרף זיין, 
ניט באַנוגענען זיך מיט װאָס ער 
האָט אויפגעטאָן נעכטן נאָר אַלע 
טאָג צוגעבן מער ליכט. מען דאַרף 
וויסן װאָס מ'האָט אויפגעטאָן נעכטן 
כדי צו ויסן וויפל צו מוסיף זיין 
היינט, 


און בשעת מען גייט מיט דעם וועג, 
--- מען גייט מיט אַ מסירת נפש, 
מען באַנוגענט זיך ניט דערמיט װאָס 
מען מאַכט ליכטיק ביי זיך, און מען 
באַנוגנט זיך ניט דערמיט ואָס 
מ'האָט שוין אויפגעטאָן, -- האָט מען 
דעם צוזאָג אַז סוף סוף ווערט טאַקע 
אַזױ, עס װערט ליכטיק אין גאַס 
און אַלע מאָל מיט מערער ליכט, 
ביז מען געפינט שמן טהור (ריינע 
בוימל) אויף אָנצינדן אין בית המקדש. 

(משיחת כ"א כסלו, תשי"ג) 


טו, די מצוה פון נר חנוכה איז 
אָפּגעטײלט פון אַלע מצות אין צוויי 
זאַכן } 


א) אין אַלע מצות איז פאַראַן דער 
קיום פון דער מצוה כתקונה, און 
דער הידור פון דער מצוה. עס איז 
אָבער ניטאָ קיין הידור מן ההידור. 


אַ ראי' איף דעם אין פון דעם 
װאָס די גמרא זאָגט: הידור מצוה 
עד כמה, עד שליש, און דערנאָך 
זאָגט די גמרא") אַז ביז אַ שליש 
איז משלו, ומכאן ואילך משל הקב"ה, 
קומט דאָך אויס אַז מען קען מהדר 


0) ב"ק ט, ב, 


שי ח וי ת 


אי 


זיין אָן אַ שיעור, און דאָס אַלץ גייט 
אַרײן אין הידור מצוה, 

דאַקעגן אָבער ביי מצות נר חנוכה 
איז פאַראַן ניט נאָר די מצוה אַלין 
און ניט נאָר דער הידור פון דער 
מצוה, נאָר אויך מהדרין מן המחדרין. 

ב) אין אַלע מצות, זיינען רוב אידן 
מקיים בלויז די מצוה אַלין. אָבער 
אין דער מצוה פון נר חנוכה איז 
דער מנהג ביי אַלע אידן*) צו מקיים 
זיין ניט נאָר די מצוה אַלין נאָר 
אויך דעם הידור, און אַפילו דעם 
הידור מן ההידור. 


טז, אין חנוכה זיינען פאַראַן צוויי 
ניסים : א) דער נצחון פון דער מל- 
חמה, װאָס אויף דעם האָט מען מת" 
קן געווען הלל והודאה. ב) דער נס 
פון פּך השמן, װאָס אויף דעם האָט 
מען מתקן געווען הדלקת הנרות, 

דער ענין פון מהדרין מן המחהדרין 
איז ניט אין מצות הלל והודאה, נאָר 
אין מצות הדלקת הנרות, װאָס עס 
איז פאַרבונדן מיטן נס פון פּך השמן, 

די מעלה פון נס מיטן פּך השמן 
אויף אַלע ניסים, ובכללם אויך דער 
נס פון נצחון אין דער מלחמה, װעט 


מען פאַרשטיין נאָך אַ פריערדיקער 


דערקלערונג אַז אין די הנהגות של- 
מעלה זיינען פאַראַן דרייערליי אופני 
הנהגות : 

א) הנהנה טבעית, -- אַ נאַטיר- 
לעכע אויפפירונג -- װאָס זי גופא 
קען זיין אַ דערהויבענע, בהצלחה. 
עס איז טאַקע אַן ענין פון הצלחה, 
אָבער פונדעסטוועגן איז דאָס אַן הצ" 
לחה װאָס על פּי טבע. 

ב) הנהגה ניסית װאָס איז העכער 
פון טבע. װאָס אַזױ איז אויך געוען 


1) או"ח סיי תרע"א, ס"ב הגהת רמ"א, 








ל קוטי 


דער נצחון המלחמה פון חנוכה -- אַ 
נס װאָס איז העכער פון טבע, װאָרום 
עס איז דאָך געווען גבורים ביד חל" 
שים ורבים בעד מעטים *), אוב עס 
װאָלט זיין גבורים ביד גבורים װאָלט 
דאָס אויך זיין הצלחה, װאָרום עס איז 
דאָך אַ מלחמה, אָבכער אַלץ ניט נס, 
גבורים ביד חלשים ורבים ביד מעטים, 
איז נס װאָס איז העכער פון טבע, 


ג) הנהגה װאָס איז העכער אױף 
פון אַ נס. אַן ענין װאָס מוז יט זיין 
מצד ענינים פון גוף, אָדער אַפילו פון 
נשמה, נאָר דאָס איז אַ הידור, און אין 
עניני הנשמה, אָט דאָס איז געווען דער 
נס װאָס מ'האָט געפונען דעם שמן 
טהור װאָס איז געווען אַן ענין װאָס 
/איז פאַרבונדן נאָר מיט דער נשמה, 
און נאָך מערער, עס אין געווען אויף 
להראות חיבתם של ישראל (װאָרום 
עפ"י דין האָט מען געקענט צינדן 
אויך מיט שמן טמא, וייל סומאה 
דחוי' אָדער הותרה בצבור, און דער 
נס איז געווען בכדי להראות חיבתם 
של ישראל) =), 


י. היות אַז אַלע ענינים של- 
מעלה זיינען אָפּהענגיק אין דער 
עבודה פון מענטשן, זיינען פאַראַן דריי 
אופנים אין עבודת האדם, װאָס זי 
ברענגען די דריי הנהגות הנ"ל, 


הנהגה טבעית קומט דורך מקיים 
זיין תורה און מצות, וי עס שטייט 
אם בחוקותי תלכו **) גו' ונתתי גשמי" 
כם בעתם ונתנה הארץ יבולה, און די 
איבעריקע ברכות, 

הנהגה ניסית קומט דורך הידור 
2) נוסח התפילה, 


3) זע אויבן עמוד 81 און װײטער, 
4) ויקרא כו, ג. 
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מצוה דוקא, בשעת אַז מען באַנוגענט 
זיך ניט מיט מקיים זיין די מצות 
בלויז װי עפ"י דין, נאָר מען אין 
מהדר אין דער מצוה, מען זוכט אַו 
די מצוה זאָל זיין בהידור, דאַן גיט 
דער אויבערשטער מדה כנגד מדח =), 
-- די הנהגה שלמעלה מהטבע. 

די דריטע הנהגה אָבער קומט דורף 
מסירת נפש דוקא --- װאָס עס איז נאָך 
העכער וי דער ענין פון הידור מצוה, 


יח,. די מעלה פון מס"נ אויף הידור 
מצוה איז } 

הידור מצוה מיינט אַז ער טוט ניט 
די זאך ווייל ער מוז דאָס טאָן, נאָר ער 
האָט אַ געשמאק אין דעם און טוט 
דאָס מיט אַ חשק און אַ חיות. דערפאַר 
זוכט ער אַלץ וי צו פאַרבעסערן דאָס 
און מאַכן עס זאָל זיין שיין, הגם ער 
איז ניט מחויב אין דעם. 


-- דער משל אויף דעם איז פון אַ 
קנעכט װאָס איז מקיים דעם באַפעל 
פון דעם מלך, איז אויב ער האט ניט 
קיין געשמאַק און קיין חיות אין דעם, 
און טוט נאָר ווייל ער מוז מקיים זיין 
דעם באַפעל, דאַן איז ער מקיים נאָר 
דעם באַפעל אַליין און זוכט ניט צו 
מהדר זיין אין דעם, ווייל ער האָט ניט 
קיין געשמאַק אין דעם. דאַקעגן אויף 
די זאַך איז ביי אים טייער און ער 
האָט אַ חיות אין דעם, זוכט ער צו 
מהדר זיין אין דעם --- 

אָבער פונדעסטוועגן איז ער א מצי" 
אות פאַר זיך, עס איז פאַראַן דער 
געשמאַק און דער ווילן װאָס ער וויל 
מקיים די מצות, און עס אין פאַראַן 
דער װעלער. דאַקעגן מסירת ומש 
הייסט, אַז ער איז אינגאַנצן קיין מצַלײ 


5) סנהדרין +, אי 








4 ל ק וטי 
אות ניט פאַר זיך, און זיין גאַנצע 
מציאות איז מקיים זיין דעם רצון 
העליון, 

ער איז ניט אויסן אַז ער זאל זיין 
דער ,טראַכטער", דער /זאָגער" און 
דער ,טוער", ער איז אויסן אַז די זאך 
זאָל זיך אָפּטאָן, ובמילא איז אים קיין 
נפקא מינה ניט, צי די זאך קומט 
דורך אים צי דורך אַן אַנדערן, אַבי די 
זאַך זאָל זיך אָפּטאָן. 

און דורך דער עבודה פון מס"נ, אַז 
ער לייגט זיך אַװעק אינגאנצן, ער 
לייגט אַװעק אַפילו זיין נשמה, און 
דער עיקר איז ביי אים מקיים זיין די 
מצוה, דאַן צאָלט אָפּ דער אויבער- 
שטער מדה כנגד מדה, אַז די הנהגה 
שלמעלה איז העכער פון נס, עס איז 
אַן ענין װאָס איז אינגאַנצן ניט פאַר- 
בונדן מיט מציאות, 

יט. אַזױי וי חנוכה זיינען אידן 
געשטאַנען מיט מס"נ, דערפאַר איז 
דעמאָלט געווען דער נס פון פּך השמן 
אויף צו באַװייזן חיבתם של ישראל, 
װאָס עס האָט ניט קיין שייכות מיט 
ענינים פון מציאות. דורך דעם ענין 
פון הידורים איז די הנהגה פון ניסים 
שלמעלה מהטבע, אָבער עס איז פאַר" 
בונדן מיט גוף, מיט מציאות. אָבער 
דורך מס"נ װאָס ער לייגט אַװעק זיין 
מציאות אינגאַנצן ‏ איז די הנהגה 
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מלמעלה אין אַן אופן װאָס איז איג" 
גאַנצן ניט נוגע צו מציאות. 

אַזױ אויך פון צווייטן זייט, אַז די 
הנהגה שלמעלה איז ניט פאַרבונדן 
מיט מציאות, רופט זי אַרױס ביי אידן 
אַן אַװעקלײג פון מס"נ. און דוקא מס"ג 
איז דאָ ביי אַלע אידן, אַפילן ביי אַ 
קל שבקלים ווען עס דערנעמט אים *) 
(אַנדערש וי אין דעם ענין פון תורה, 
צדקה וכו', 


דערפאַר, איז חנוכה װאָס דעמאָלנ 
איז געװען די הנהגה למעלה אױן 
להראות חיבתם של ישראל -- װאָס 
דאָס האָבן אידן אַרױסגערופן דורך 
מס"נ -- האָט דאָס אַרױסגערופן ביי 
אידן דעם ענין פון מהדרין מן המהד- 
רין. ניט נאָר קיום המצות כתקונה, 
אויך ניט בלויז קיום המצות בהידור, 
נאָר מהדרין מן המהדרין, אַן אַװעק- 
לייג און אַ ביטול אין גאַנצן 


און דערפאַר איז אין נר חנוכה 
פאַראַן דער ענין פון מהדרין מן 
המהדרין װאָס עס איז ניטאָ ביי אַנדע- 
רע מצות, און אַלע אידן האָבן דאָס 
אָנגענומען, ווייל דער גאַנצער ענין 
פון חנוכה איז מהדרין מן המהדרין -- 
ביטול אין גאַנצן, װאָס דאָס איז דער 

ענין פון מסירת נפש, 
(משיחת נר ה' דחנוכה, תשי"ג) 


פרשת וינש 


א. אויפ'ן פסוק ויגש אליו יהודה 
זאָגן רז"ל , אַז אין דער דאָזיקער 
הגשה (דערנענטערן זיך) צו יוסף'ן, 
איז יהודה געווען גרייט אויף אַלץ, 
אויך אויף מלחמה, 


{) ב"ר צג, וי 


פאַרװאָס האָט יהודה אַזױ שטאַרק 
זיך איינגעשטעלט פאַר בנימין'ען, זאָגט 
דער פסוק ווייטער ;כי עבדך ערב את 


ד"יה אין הקב"ה בא 
ספר המאמרים תש"ט {ִי 


6) תניא פי"ט, 
בטרוניא תרפ"ה, 
8 








לק וטי 


הנער". און דערפאַר איז ער געוען 
גרייט אויך אויף מלחמה, 

אין פלוג, װי אַזױ איז געווען רעכט 
ביי יהודה'ן מלחמה האַלטן מיט יוסף'ץ, 
בשעת אַז יחודה מיט זיינע ברידער 
זיינען געווען אַ קליינע צאָל און יוסף 
איז געווען דער הערשער װאָס האָט 
געהאָט אונטער זיך גאַנץ מצרים? 


אמת טאַקע, אַז יהודה איז געווען א 
גבור, אָבער יוסף מיט זיינע קינדער 
זיינען דאָך געווען נאָך גרעסערע גבו" 
רים, װי עס װערט דערצײילט אין 
מדרש), אַז בשעת יהודה מיט די 
ברידער האָבן געגעבן אַ קלאפ מיט 
די פיס אַז גאַנץ מצרים איז אוימגש" 
טרייסלט געװאָרן, האָט יוסף איך 
געוויזן אַזאַ גבורה, ביז אַז יהודה האָט 
געזאָנט, זה גבור ממני -- ער אין 
שטאַרקער פון מיר -- הײנט הי 
איז ביי אים געווען רעכט צו האַלטן 
מלחמה קעגן זיי? 


נאָר דער טעם אויף דעם אין: מצך 
דעם װאָס יהודה האָט גענומען אויף 
זיך די אחריות פון בנימי'ען -- פי 
עכדך ערב את הנער -- ער זאָל אים 
צושטעלן צו יעקב'ן, איז ניט קוקגדיק 
אויף דעם װאָס עס בלייבן דאָך גאַנץ 
די איבעריקע ברידער, האָט ער זיף 
אָבער מוסר נפש געווען אויך צוליף 
איין אידיש קינד, ווייל ער האָט גְשי 
נומען אחריות אויף זיך, 


ב. און דאָס איז אַן אָנװײיזונג און אַ 
מוסר השכל פאַר יעדער פאָטער און 
מוטער, װאָס דער אויבערשטער האָט 
אויף זיי אַרױפגעלײגט די אחריות פון 
יעדן איינעם פון זייערע קינדער, אַז 
זיי דאַרפן זיך מוסר נפש זיין אַפיל 
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אויף איין קינד, אַז מיט אים זאָל ניט 
פּאַסירן דאָס װאָס עס דאַרף גיט 
פּאַסירן מיט אַ אידיש קינד, 


און דורך דעם מס"נ אױף חינוף 
הבנים והכנות על טחרת הקודש, 
קומט מען צום אויספיר פון דער 
סדרה -- ויפרו און נאָך מערער) 
וירבו (ביז צו) מאד. 


(משיחת ש"פ וױגש, תשי"א) 


ג. אויפץן פסוק ואת יהודה שלח 
גו' להורות לפניו גשנה, ברענגט רשיי 
אין נאָמען פון מדרש עלתקן לו בית 
תלמוד שמשם תצא הוראה" 


בשעת דער אויבערשטער האָט גע" 
הייסן יעקבן גיין אין מצרים, האָט 
יעקב באַװאָרנט פריער -- לפגיו -- 
אַז דאָרטן זאָלן זיין ישיבות. הגם דער 
אויבערשטער האָט אים צוגעזאָגט אן 
ער װעט מיט אים מיטגיין, קאנכי ארד 
עמך מצרימה ואנכי אעלך גם עלה", 
פונדעסטוועגן האָט יעקב זיך באַמיט 
צוגרייטען פריער ישיבות, און ערשט 
דאַן איז ער געגאַנגען אַהין מיטן 
אויבערשטן, ווייל ישיבות איוו דער 
יסוד און דער קיום פון אידן, 


און די ישיבות װאָס יעקב אָבינו 
האָט געגרינדעט, זיינען געווען די 
גאַנצע צייט װאָס אידן זיינען גע" 
ווען אין מצרים, װי די רז"ל ' זאָגן; 
מימיהן של אבותינו לא פרשה ישיבה 
מהם, היו במצרים ישיבה עמהם, שנא" 
מר) לך ואספת את זקני ישראל, 


אין אַלע צייטן און אין אַלע ערטער 
וואו אידן זיינען געוען, אַפילו אין 
גלות מצרים, װאָס איז געווען זייער 


6 ומא כה, ב. 
4) שמות ג, טוה 





6 לק וטי 


אַ שווערער גלות, זיינען געווען ישי- 
בות וואו מען איז געזעסן און געלע- 
רענט תורה, ווייל, וי געזאָגט פריער : 
ישיבות זיינען דער עקזיסטענץ פון 
אידישן פאָלק, 


ד. גלות מצרים איז געווען דער 
שווערסטער גלות פון אַלע גלות'ן, 
אַפילו פון דעם איצטערדיקן גלות, 
מצד כמה ענינים : 

א) גלות מצרים איז געווען נאָך פאַר 
מ"ת. הגם אַז אויך דעמאָלט האָט מען 
געלערענט תורה, װי עס איז צו זען 
פון די פיל מאמרי רז"ל, אויך פון 
דעם מאמר גופא מימיהן של אבותינו 
לא פרשה ישיבה מהם, פונדעסטוועגן. 
װיבאַלד אַז די תורה װאָס זיי האָבן 
געלערנט איז געווען מיט זייער אייגע- 
נעם כוח, איז װי הויך אַ נבראָ זאָל 
ניט דערלאַנגען -- איז דאָס נאָר ביז 
שרש הנבראים, אָבער ניט העכער-). 


ב) גלות מצרים איז געװען דער 
ערשטער גלות ביי אידן, ובמילא איז 
דאָס געווען זייער שווער צו איבער- 
טראָגן. װי מיר זען אז ווען עס טרעפט 
זיך ביי איינעם אַן אומגליק ר"ל, איז 
דעם ערשטן מאָל דאָס זייער שװער 
איבערצוטראָגן, אָבער אַז דער זעלבער 
אומגליק טרעפט זיך ביי אים נאָך 
אַמאָל ר"ל, איז שוין ניט אַזױ שווער, 
װאָרום ער איז שוין קאיינגעוואוינט" 
אין דעם. 

ג) אין מצרים זיינען אַלע אידן גע" 
ווען צוזאַמען. אין די שפעטערדיקע 
גלות'ן איז צדקה עשה הקב"ה בישראל 
שפזרן לבין האומות ?, אַז אידן געפי- 
נען זיך אין פאַרשידענע פּלעצער, איז 


5 זע אױבן עמוד 40 און װײטער. 
6 פסחים פז, ב. 
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אַז מען פּייניקט אידן אין איין פּלאַץ 
קען מעל דערוייל איבערכאַפּן דעם 
אָטעם אין אַ צווייטן פּלאַץ, און אויך 
העלפן די אידן װאָס געפינען זיך 
אין דעם שווערן מצב. דאַקעגן אין 
מצרים זיינען אַלע אידן געווען אין 
איין פּלאַץ און אונטער איין ממשלה, 


ד) מצרים איז געווען זייער אַ שווע- 
רע לאנד, אַז אפילו קיין עבד ') האָט 
ניט געקענט אַנטלויפן פון דאָרטן, און 
דאָ האָבן געדאַרפט אַרױסגיין פון 
מצרים ששים רבוא לבד נשים וטף 
(זעקס מאָל הונדערט טויזנט אויסער 
פרויען און קינדער) 


פונדעסטוועגן,. ניט קוקנדיק אויף 
די אַלע שוועריקייטן, לא פרשה ישיבה 
מהם. עס זיינען געװען שטענדיק 
ישיבות אין וועלכע מען איז געזעסן 
און געלערענט תורה, 


ה. מען האָט שוין גערעדט מע" 
רערע מאָל, אַז תורה איז ניט ח"ו 
קיין היסטאָריע-בוך, נאָר יעדער ענין 
און סיפּור, אַפילו יעדער אות פון 
תורה, איז אַן אָנווייזונג אין יעדער 
צייט און אָרט, 


פאַראַן אַזעלכע װאָס טענה'ץ, אַז 
איצטער איז ניט קיין צייט פון ישי" 
בות, אין אַזאַ שווערן צושטאַנד איז 
גענוג אויך אַ תלמוד תורה, און אויב 
שוין יאָ ישיבות, איז אָבער ניט קיין 
ישיבות וי אַמאָל, א. אַ. װ. 

אויף דעם איז די הוראה פון גלות 
מצרים : דאָרט, אין מצרים, איז געווען 
אַ סך אַ שװערערער צושטאַנד װי 
איצטער, און פונדעסטוועגן האָט מען 


7) מכילתא. רש"י עה"ת שמות יה,. ט. 
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ניט געמאַכט קיין חשבונות און מען 
האָט געלערנט תורה, נאָך מערער: 
ניט נאָר װאָס מען האָס ניט גש" 
מאַכט קיין חשבונות פון דעם שווערן 
מצב פון גלות, מען האָט איך ניט 
געמאַכט קיין חשבונות ואוהין די 
תורה דערלאַנגט, צי אין שרש הנף- 
ראים צי העכער. היינט איצטער אַז 
דער גלות איז אַ סך גרינגער הי 
דעמאָלט, און דער לימוד התורה איו 
אַ סך העכער װי דעמאָלט, דאַרף 
מען אודאי ניט מאַכן קיין חשבונות 
און עס דאַרפן זיין ישיבוז, 


ו. די זעלבע זאַך איז בנוגע אוים" 
האַלטן ישיבות : פאַראַן אַזעלכע װאָס 
טענהץ אַז איצטער איז אים עננ 
-- ענג אין קאָפּ און ענג אין קע" 
שענע, -- אַז ער װעט אָפּעסן אָפַּ- 
טרינקן און אױסשלאָפן זיך, און עס 
ועט אים וערן ברייטער אין קשָ- 
שענע, דעמאָלט װעט ער געבן אױיף 
דער ישיבה, און ער װעט נאָך פּראַװען 
מסירת נפש, און געבן אױך זיינש 
קינדער אין ישיבה, ביז דרייצן יאָר, 

דאַרף מען אים זאָגן: מצרים אין 
געװען אַ סך א שװערערער גל, 
מען האָט אַפּילו קיין אייגענע קש -- 
שטרוי -- ניט געהאַט און מ'האָט 
געדאַרפט אַרומגײן אין אַ פרעמדע 
מדינה זוכן שטרוי, בשעת די נוגשים 
זיינען געשטאַנען מיטן בייטש אי" 
בערן קאָפּ און איבער דער פּלייצע, און 
פונדעסטוועגן --- קיין אייגענע שטרוי 
איז טאַקע ניט געוען אָבער ישי- 
בות האָט מען אױסגעהאַלטן 


!. אין גמרא =) איז פאַראַן אַ קלער, 
וואו איז ערגער פאַרביי צו גיין -- 
דורך אַ גאָס פון זונות אָדער פאַרביי 


8) צ"ז י, א. 
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אַן עבודה זרה. אִין פלוג, דאַרף 
מען פאַרשטיין -- מילא גיין פאַרביי 
זונות טויג ניט מצד ראי, װאָרום 
ראי אַפילו אָן הרהור -- איז מעורר 
כידוע ), אָבער װאָס אַרט דאָס אַז 
ער װעט גיין טאַרביי אַן עבודה זרה? 
דער טעם פון ראי' איז דאָך דאָרטן 
ניט שייך, װאָרום װאָס װעט ער 
זען אויסער האָלץ און שטיינער 1 נאָר 
דער טעם איז: יעדער זאך פועל'ט 
אויף דעם אויר װאָס אַרום אים, און 
אין אַן אָרט װאָס ס'אין פאַראַן טומ" 
אה, איז אין יענעם אױר דאָ המשכת 
הטומאה, און דער אױר קען פועלץ 
אויפן מענטשן =), 


אַנטקעגן װאָס זאָג איך דאָס ? 


דער אױר פון גאַס, אַז איצטער 
איז ניט קיין צייט אויף ישיבות -- 
האָט גע'פּועל'ט אויך אויף אַ טייל 
תלמידי הישיבות, 


עס זיינען דאָ תלמידים װאָס טע" 
נה'ן, אַז זיי איז שווער צו לערנען 
וי מען באַדאַרף, וייל זיי מוזן זיף 
פריער פֿאַרזאָרגן מיט פרנסה. שר 
קען ניט לערנען רואיק, װאָרום עס 
דריקט אים שוין אין קאָפּ, מִיט 
װאָס װעט ער מפרנס זיין די קינדער 
װאָס דער אױבערשטער װעט אים 
געבן נאָכדעם װי ער װעט קומען 
צו דער צייט פון שידוכים, און מען 
װעט טאָן אין דעם, און ער װעט 
געפינען זיין בכת גילו, און עס וועט 
זיין תנאים און דערנאָך חתונה און 
דערנאָך װועלן געבאָרן ווערן קינדער 


9) משנה זבים פרק ב מ"ב. זע אױיךף 
קונטרס העבודה פ"ב, 

0 װעגן דער וירקונג פון לופט, וש 
אויך אין אחיום יום" -- יא טבת, ,קומץ 
ליובאַװיטש" שֹׁנה ראשונה חוב' ד {' 64, 
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בשעה טובה ומוצלחת. אויך דאגה'ט 
ער װאָס װעט ער זי איבערלאָן 
נאָך הונדערט און צװאַנציק יאָר, 
ובמילא גייט ער שוין אַװעק אין גאַס 
- על כל פּנים זיין כוח העמקה 
גייט אַװעק -- און טראַכט ועגן 
;תכלית? פון פּרנסה, 


פון װאַנען קומט אַזאַ געפיל צו 
תלמידי הישיבות ? --- פון דעם אויר 
פון גאַס כנ"ל. װאָרום, כאָטש, דער 
רבי דער שער האָט געזאָגט, אַז 
די אייז (אין אַמעריקע) האָט זיך 
שוין גערירט, אָבער פונדעסטועגן 
איז פאַראַן א חילוק און אַ מרחק 
אין דעם אייז פון ;זיך גערירט" 
ביז אַז עס זאָל זידן און קאָכן מיט 
דעם הוי' אלקיך אש אוכלה הוא = 
דערצו זיינען נאָך אויך פאַרבליבן 
שיריים פון פריער, און דער סוג 
תלמידים כאַפּן פון די פריערדיקע 
שיריים, 


ת אַ לימוד זכות איז טאַקע דאָ 
אויף זיי, אַז דאָס קומט פון דער 
אַטמאָספער פון דער סביבה כנ"ל, 
אָבער עס דאַרף דאָך ניט זיין אַזױ, 
און אויך אויף דעם איז דאָ אַ הוראה 
מהנ"ל : 


אין מצרים איז אויסער דעם װאָס 
עס איז געװוען זייער אַ שװערער 
גלות כנ"ל, איז מען געוען אַזױ 
שטאַרק דערדריקט אַז מ'האָט גאָר 
ניט פאַרנומען אַ מחשבה וועגן אַרוס- 
גיין פון גלות. בשעת משה רבינו 
האָט אָנגעזאָגט די בשורת הגאולה 
איז -- ולא שמעו אל משה מקוצר 
רוח ומעבודה קשה *), און פונדעסט- 
וועגן, איז אפילו איידער משה איז 


1 דברים ד, כד. 
2) שמות ו, ט, 


שי ח ות 


געקומען און געזאָגט פּקדתי,. האָט 
מען ניט געטראַכט חשבונות. װאָס 
וועט זיין דער ,תכלית?", נאָר מ'איז 
געזעסן אין ישיבות און געלערנט, 
איז מכל שכן איצטער דאַרף ניט 
איינגיין ‏ אין קאָפּ, ;װאָס װעט זיין 
דער תכלית", און מען דאַרף זיצן 
און לערנען ניט טראַכטנדיק קיין 
חשבונות. 

ובפרט אַז איצטער איז די עבודה 
אַ ‏ סך אַ גרינגערע וי דעמאָלט, 
װי עס איז באַואוסט") אַז ר"ב 
ניצוצות פון די רפ"ח ניצוצות שנפלו, 
האָט מען מברר געװען אין גלות 
מצרים, װי עס שטייט וגם ערב ר"ב 
עלו אתם און עס איז געבליבן ניט 
מער װי פ"ו ניצוצות בגימטריא 
אלקים, און אויך פון די פ"ו ניצוצות 
גופא, האָבן אידן במשך הזמן, מיט 
שווייס און מיט בלוט, אַ סך פון 
זיי מברר געווען, און ס'איז געבליבן 
נאָר פּכים קטנים װאָס מ'דאַרף מברר 
זיין, 

ובמילא איז דאָך די עבודה אַ סך 
אַ לייכטערע, ווייל: א) עס איז גע- 
בליבן נאָר אַ מיעוט צו מברר זייף 
ב) עס איז פאַראַן דער סיוע הניצוצות 
װאָס מ'האָט שוין מברר געוען. 

(משיחת ש"פ שמות, תשי"ג) 


ט עס שטייט אין כתבי הארי- 
זיל*), אַז דורך דעם ;הא לכם זרע" 
װאָס אין דעם איז איך אָנגעדײיט 
אַז יוסף האָט זיי גענויט מל זין 
זיך, האָט מען מוסיף געוען חיות 
אין מצרים -- קליפּות, --- ענין גלות 
מצרים, און אין הא לחמא עניא איז 
מרומז אויך די גאולה, 


3 תורה אור ס, גי 
4 פע"ה שער חהמ"צ פ"ו. סיי האריז"? 
בהגדה, | 
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-- דאָס איז אויך דער טעם װאָס 
נוסח האריז"ל אין דער פּיסקא הא 
לחמא עניא איז -- הא בצירי און 
ניט האָ בקמץן, 

(דער חילוק פון האָ בקמץ ביז 
הא בצירי איז אויך אין פּירוש: האַ 
(בקמץ) לחמא ענאָ כן' איז דער 
טייטש: דאָס איז די להמא ענא 
װאָס אכלו אבהתנא בארעא דמצרים, 
און הא (בצירי) לחמא עניא כו' איז 
דער פּשט: נאַט אייך ") לחמא עניא), 

י. בכדי צו פאַרשטין וי אֲַזי 
דער ;הא לחמא עניא" איז א בא" 
װאָרעניש און א תיקון אויף דעם 
;הא לכם זרע", דאַרף מען פריער 
דערקלערן דעם ענין פון דעם קלקול 
-- שאָדן -- װאָס עס איז אַרױס" 
געקומען פון דעם װאָס יוסף האָט 
געזאָגט, הא לכם זרע. 

אין פלוג אין דאָך ניט פאַרשטאג- 
דיק פאַרװאָס האָט דער ;הא לכם 
זרע", װאָס יוסף האָט געזאָגט צו די 
מצריים, ניט געטויגט,. על פּי שבל 
דאַרף דאָך אויסקומען, אַז די הנהגה 
פון יוסףן בכלל װאָס ער האָט גש" 
ואָגט הא לכם זרע, איז ניט נאָר 
װאָס עס האָט ניט געדאַרפט ברענגען 
קיין חסרון, נאָר אדרבה, נאָך א 
מעלה. אויסער דעם װאָס מיט דעם 
ואת העם העביר? ג' -- איבער" 
פירנדיק די מצריים פון איין אָרט 
צום צווייטן האָט ער אַראָפּגענומען 
די שאַנד פון זיינע ברידער, מען 
זאָל זי ניט וופן גולים (גלות" 
מענטשן) '*), איז דאָך אויך ידוע או 
דער ענין פון יוסף ברוחניות איז 
צדיק יסוד עולם ") און זיינע אֲלע 


5) אין מדרש לקח טוב צו ויגש מה 5ב: 
הא לכם מלשון תליכל, 

6) חולין ס, 3. 

ד}) משלל *, כָה. 
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עובדות זיינען געווען השפּעות פון 
גדטלעכקייט --- איז דאָך דאָס די כוונה 
הרצוי' צו פאַרשפּרייטן און משפּיץ 
זיין גיטלעכקייט צו אַלעמען, אַמִילְן 
צו מצריים ? 

נאָר דער ענין איז: 

יוסף האָט דאָס געטאָן מדעת עצמו, 
דערפאַר איז כאָטש ער האָט טאַקע 
גע'פּועל'ט ביי די מצריים א דשף" 
נענטערונג צו קדושה, אָבער װיבאַלך 
ער האָט דאָס געטאָן מדעת עצמה 
האָט עס געבראַכט אַ הוספה פון 
חיות -- לעבן -- אין קליפות, וייל 
מצרים, פון זייער זייט, זיינען נאָך 
אינגאַנצן ניט געווען ראוי צו דעם. 

דאָס האָט געבראַכט די שטאַרקײט 
פון גלות מצרים, װאָס דאָס איז דער 
פשט פון הא לחמא עניאָ כו' בארעא 
דמצרים, אַז דאָס װאָס יוסף האָט 
געזאָגט הא לכם זרע, איז געוען 
אַ סיבה אויף דער שטאַרקײט פון 
גלות מצרים, 

ענלעך געפינט מען אויך ביי' משה 
רבינו אַז דורך דעם װאָס ער האָט 
מיטגענומען דעם ערב רב מדעת עצמו, 
װאָט דאָס געבראַכט דעם חטא פון 
עגל, װי דער אויבערשטער האָט אים 
געואָגט*") שחת עמך אשר העלית גו' 
-- װאָס דן האָסט זי אַרױיפגש" 
בראכט =), 


יא. כ"ק מו"ח אדמו"ר שרייבט אין 
אַ סך פון זײינע בריון, אויך אין 
דאָס פאַראַן אין פאַרשידענע מאמרים, 
אַז פון יעדער זאַך װאָס מען לערנט 
איז דער עיקר : אַרויסנעמען פון דעם 
אַ בכן אין עבודה, 

דער פריערדיקער ענין אין שׁלל" 
כות צו עבודה איז: 


8) שמות לב, , 
9) שמות רבה פמ"ב, |. וח"ב מה, 3 
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מען מאָנט דאָך שטענדיק, מען זאָל 
מקרב זיין אַלעמען, ניט רעכענענדיק 
זיך װוער עס זאָל ניט זיין. אָבער 
מען דאַרף שטענדיק געדענקען אַז 
מען זאָל אַליין ניט אָפּטרעטן, און 
דער קירוב װאָס מען איז יענעם 
מקרב דאַרף זיין אָן קיינע פּשרות 
חס ושלום אין תורה און מצוות. 

און לויט דעם באַוואוסטן װאָרט, 
אַז בשעת איינער טרינקט זיך רחמנא 
לצלן מוז מען אים ראַטעװען, אָבער 
מען דאַרף זיין פאָרזיכטיק אַז מען 
זאָל אַליין ניט דערטרונקען וערן 
ח"ו, 

און װי מען האָט שוין אַמאָל גע- 
רעדט *) אין דעם פּירוש פון דער 
משנה *) הוה מתלמידיו של אהרן כו' 
אוהב את הבריות ומקרבן לתורה, אַז 
אין דעם זיינען פאַראַן צוויי הוראות : 
א) מען דאַרף מקרב זיין אַלעמען 
אַפילו בריות (ד. ה. אַזעלכע וועלכע 
האָבן ניט קיין אַנדער זכות מער 
ניט װי דאָס װאָס דער אויבערשטער 
האָט זיי באַשאַפן): ב) דער אופן אין 
דעם דאַרף זיין אומקרבן לתורה", 
ניט צופּאַסן די תורה לויט דעם גייסט 
פון די בריות, חס ושלום, נאָר אד" 
רבה, מקרב זיין די בריות צו תורה 
-- תורה תמימה אָן קיינע פּשרות. 
אַזױ אויך בנוגע מנהגי ישראל װאָ- 
רום מנהגי ישראל תורה ") 


יב. װאָס ס'איז נוגע לפּועל: 

פּאַראַן אַזעלכע װאָס טענה'ן, בשעת 
איך קען מקרב זיין אַ אידן צו אי- 
דישקייט -- איז װאָס זאָל איך דאָ 
גיין מאַכן חשבונות ? איך װעל פאַר- 


0 זע אויך אין שיחה לש"פ בהעלותך. 

1 אבות פ"א מי"ב, 

2) זע ירושלמי פסחים פ"ד ה"א ובפרקי 
דר"א פמיה, 


שי חהות 


בויגן אַ ביסל וועגן מחיצות אין אַ 
שול וכדומה, דערוייל אָבער װעלן 
דאָך קומען נאָך אַ סך אידן אין שול, 
און זיי וועלן נענטער װערן צו אי" 
דישקייט, 

און נאָך טענה'ט מען: מילא אין 
אַ סביבה פון אידן שומוי תורה 
ומצוות, דאַרף מען טאַקע מהדר זיין 
אויך אויף אַ קוצו של יו"ד, אָבער 
בשעת מען געפינט זיך אין אַן אָרט 
װאָס ס'איז דאָ קעגנערשאַפט צו תו" 
רה ומצות, דעמאָלט דאַרף מען פאַר- 
בויגן אויפן ?טפל", בכדי צו פאַר" 
היטן דעם עיקר, 


איז למה הדבר דומה -- צו װאָס 
איז דאָס געגליכן -- צו איינעם װאָס 
ועט זאָגן, אַז אין דער היים און אין 
אַ שעת שלום ועט ער גיין מיט כלי" 
זיין, װאָרום הגם עס איז טאַקע אַ 
שעת שלום, פונדעסטוועגן איז זיכע- 
רער בשעת ער װעט גיין מיט כלי 
זיין, אָבער בשעת ער גייט אױף 
מלחמה, װעט ער גײן אָן כלי-זיין, 
וויילע: ערשטנס, ויל ער אַז מען 
זאָל ניט דערקענען אַז ער איז אַ 
שונא. צווייטנס, כדי ער זאָל זיך 
קענען גרינגער באַװעגן, בשעת ער 
וועט דאַרפן. פאַרשטייט מען דאָך אַז 
עס איז אַ שטות גדול ומוחלט, 


יג. אויף אַ געוויסער אסיפת הר- 
בנים מיט יאָרן צוריק האָט איינער 
געזאָגט, אַז בשעת מען נוצט װאַסער 
אויף טרינקען, איז אַ נפקא מינה 
צי עס איז גוטע װאַסער צי ניט} 
בשעת מען דאַרף אָבער לעשן אַ 
שריפה, איז ניט קיין נפקא מינה 
וועלכע װאַסער דאָס איז. האָט אים 
ניק מו"ח אדמו"ר געענטפערט: דאָס 
איז נאָר דאַן בשעת עס איז זיכער 
אַז דאָס איז װאַסער, עס איז מער 
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ניט אַ קלער צי ס'איז ריינע װאַסער 
אָדער ניט. בשעת אָבער עס איז גאָר 
ניט קיין װאַסער, נאָר עס איו קע- 
ראָסין --- נעפט -- דעמאָלט איז ניט 
נאָר װאָס מען קען דערמיט ניט 
לעשן די שריפה, נאָר אדרבה, די 
שריפה װעט נאָך װערן שטאַרקער, 
הגם אַז קעראָסין איז אויך אַ משקה, 


און אַזױ איז אויך בנוגע דעם 
אױיבנדערמאָנטן ענין, אַז מיט משנה 
זיין אַפילו אַ מנהג ישראל איז ניט 
נאָר װאָס מען קען דערמיט גניט 
פּועל'ץ לטובה אויף דער סביבה, נאָר 
גאָר פאַרקערט, 

אַזױ װי עס איןז דאָ אין גמרא *) 
בנוגע די סליחה וכפרה פון יום 
כּפּור, אַז אַפילו למאן דאמר עצומו 
של יום מכפר אָן תשובה, און אַפילו 
אויף עבירות װאָס ער האָט געטאָן 
יום כיפּור גופא, אָבער אויף עבירות 
וועלכע ער האָט געטאָן אין יום 
כיפּור, װאָס זיינען פאַרבונדן מיט 
איסורים פון יום כיפור אַליין, אין 
יום כיפּור ניט מכפּר, ווייל אין קטי- 
גור נעשה סניגור = 


יד. און אויף דער טענה, אַז ווע" 
מען אַרט דאָס אַז ער װעט פאַר" 
בויגן אַ חוט השערה, װיבאַלד אַז 
דורך דעם װעט ער פאַרדינען דעם 
עיקר? 


זיינען פאַראַן דערויף צוויי תשובות : 


א) אפילו אויב עס װאָלט געווען 
זיכער, אַז מען װעט האָבן דורך דעם 
די גרעסטע תועלת אין קירוב ישראל 
לאביהם שבשמים, שטייט אָבער אויף 


3 זע כריתות ז, א. צפנת פענח (להגאון 
הרגצובי) על הרמב"ם הלי יבום פ"דר ה"ב 
4) ברכות גט, אי 
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אַזעלכע ענינים: אל תהי צדיק הר" 
בה *). מען דאַרף ניט זיין פרימער 
פון דער תורה. װיבאַלד אַז עַל מִּי 
שולחן ערוך טאָר מען גיט, דאַרף 
ער ניט זיין פרימער פאַרן שולחן 
ערוך, און דאַרף ניט זאָרגן אױיף 
מקרב זיין אידן צו אידישקייט מער 
וי תורה זאָרגט, 


קען ער דאָך ווייטער טענח'ץ : גוט, 
איך בין טאַקע ניט מחוייב צו זאָרגן 
פאַר אידן מער װי תורה זאָרגט פאַר 
זיי, אָבער וועמען אַרט דאָס אַז איך 
װעל יאָ זאָרגן? דאַרף מען אים 
ענטפערן אַז ס'איז ניט אַזױ, ער האָט 
באמת ניט קיין רשות עובר צו זין 
אויף דברי תורה, צוליב זיין פרומ" 
קייט. און װער זאָגט דאָס אַז די 
תועלת פון מקרב זיין אידן (װאָס 
ער מיינט אַז ער װעט דורכדעם 
דערגרייכן) איז וויכטיקער װי דער 
דין אין שולחן ערוך. 


ב) דאָס אַלץ װאָלט געװען אַפילו 
אויב מען װאָלט געווען זיכער אַז 
דער סאָרט פירונג ברענגט א יפ" 
טיקן נוצן,. דער אמת איו אָבער, 
אַז װיבאַלד דאָס איו ניט על פּי 
תורה, װעט עס זיכער ניט ברענגען 
קיין תועלת -- נוצן -- נאָר אַדרבה, 
קלקול -- שאָדן 


טו, און דאָס אין װאָס מיר זאָגן; 
הא לחמא עניא די אֲכלו אבהתנא 
בארעא דמצרים, װאָס דאָס איז א 
תיקון אױף דעם װאָס יוסף האָט 
געזאָגט הא לכם זרע. 


מיר וייסן --- זאָגן מיר -- אַז 
דורך דעם װאָס יוסף האָט געזאָגט 
הא לכם זרע איז -- אכלן אבהתנא 


5 קהלת ז, טו, 
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בארעא דמצרים, האָט דאָס גורם גע" 
ווען דעם גלות מצרים כנ"ל. דער- 
פאַר איז כאָטש כל דכפין ייתי וייכול 
כל דצריך ייתי ויפסח, מען דאַרף 
טאַקע אַלעמען מקרב זיין, אָבער מען 
דאַרף עס טאָן נאָר אין דעם וועג וי 
תורה מאָנט, טאַקע ייתי וייכול, אָבער 
מיטן באַדינג אַז ייתי ויפסח. ער 


שי ח ות 


דאַרף און מוז מאַכן דעם גאַנצן 


סדר הפּסח, 
און דורך דעם װאָס מען גייט אין 
דער ועג, פּועל'ט מע אַז הגם 


השתא הכא און השתא עבדין, פונ- 
דעסטוועגן איז לשנה הבאה בארעא 


דישראל און לשנה הבאה בני חורין. 
(משיחת ליל ב' דחה"פ, תשי"ד) 


פרשת ויחי 


א,. די ברכה מיט וועלכער יעקב 
אָבינו האָט געבענטשט זיין זון אָשר 
איז: מאשר שמנה לחמו. זאָגט אויף 
דעם רשיי אַז דאָס מיינט, אַז ביי 
אים זאָל זיין אַ סך בױמל, און 


רשיי איז מוסיף אַז דאָס איז אויך. 


-- וטובל בשמן רגלו). 


מען האָט שוין אַ סך מאָל גע- 
רעדט וװעגן דעם, אַז אַלע ענינים 
װאָס זיינען דאָ אין גשמיות, זיינען 
אויך דאָ אין רוחניות. און אדרבה 
--- פון די ענינים אין רוחניות קומען 
אַראָפּ די זעלבע ענינים אויך למטה 
אין גשמיות, 


אויב דאָס איז אַזױ אין ענינים 
פון וועלט, איז מכל שכן וקל וחומר 
אַז די ענינים וועלכע שטייען אין 
תורה, זיינען דאָ אין רוחניות. װאָ- 
רום יעדער ענין פון תורה האָט דאָך 
אין זיך ניט נאָר דעם פּשט נאָר 
אויך דעם רמז, דרוש און סוד. 

אַזױ אויך די ברכה ;מאשר שמנה 
לחמו" און ;וטובל בשמן רגלו" איז 


{) דברים לג, כד,. 


כאָטש אין מקראָ יוצא מידי פּשוטו.), 
אַז ס'איז טאַקע געווען -- פּשוט אין 
גשמיות -- אַ סך זיתים (אויל- 
בירטן) אין דער נחלה פון אשר, װי 
רש"י ברענגט דערויף דעם סיפור 
װאָס װוערט דערצילט אין גמרא-), 
שעפּט דאָס אָבער ניט אויס דעם 
גאַנצן אינהאַלט פון פּסוק, און עס 
איז זיכער פאַראַן דער ענין איך 
אין רוחניות. 


ב. דער ענין פון וטובל בשמן 
רגלו אין רוחניות איז: 

שמן איז אַ רמז אָנדייטונג) אויף 
חכמה *), װאָס חכמה איז דער העכס- 
טער טייל ביי דעם מענטשן. רגל 
איז דער ננידעריקסטער טייל פון 
מענטשן, וטובל בשמן רגלו מיינט, 
אַז -- רגל נוצט זיך מיט שמן, ד. ה. 
אַז כאָטש אויסערלעך איז דאָך רגל 
די נידעריקסטע מדריגה, פונדעסט- 
וועגן איז פאַראַן אין איר גאָר אַ 
גרויסע מעלה, ביז אַז אפילו חכמה 
--- שמן --- קומט ניט צו דער מעלה, 


שבת סג, א. 
3) מנחות פה, ב. 
64 ראה שם, 








לקוטי 


װאָס דערפאַר באַנוצט זיך רגל מיט 
שמן, 

אַזױי געפינען מיר אויך בומן המ" 
שיח --- ועמדו רגליו ביום ההוא על 
הר הזיתים '),. שמן איז חכמה, זיתים 
איז דער מקור פון שמן און הר 
הזיתים איז נאָך העכער פון זיתים, 
װאָרום דאָס איז דאָך דער ארט פון 
וועלכן עס קומען אַרוױס זיתים, איז 
דאָך פאַרשטאַנדיק אַז הר הויתים איז 
גאָר אַ דערהיבענע מדריגה, און 
פונדעסטוועגן זאָגט מען, ועמדו רגליו 
ביום ההוא על הר הויתים, אַן רג" 
לים שטיען נאָך העכער פון הר 
הזיתים, 

דער ענין פון שמן מיט רגל אין 
שבודה איז: שמן (חכמה) מיינט אַו 
ער לערנט תורה און איז מקיים מצַ- 
וות ווייל ער האָט אין דעם א פאַר- 
שטאַנד אוֹן אַ געשמאַק, אָבער רגל 
מיינט, אַז זיין עבודה איז מצד קבלת 
עול. איז כאָטש אין פלוג אי דאָס 
אַ נידעריקע מדריגה, װאָרום ער האָט 
דאָך אין דעם נגיט קיין געשמאַק 


און קיין חיות, מער ניט וי קבלת 


עול אַלין, פונדעסטוועגן, אין דאַ אַ 
מעלה אין עבודה מצד קבלת עול 
אויף עבודה מצד טעם ודעת, װי מען 
װועט וייטער דערקלערן 

און דערפאַר איז אויך אין גשמיות 
(װאָס די ענינים אין גשמיות נעמען 
זיך פון רוחניות כג"?) פֿאַראן א 
מעלה אין רגל אויפן ראש, װאָס דער 
רגל דוקא איזן משלים דעם ראש, 
כמבואר בלקוטי תורה 9פ' נצבים = 


5 ככרי י|, 1. זע אױך הוספותן לם' 
החקירה -- להצ"צ -- ד"ה במו"ג כה 
ועמדו רגלין. 

6 אע אױך בשיחה לש"פ נצבים, אות 
א'---ג 
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ג. אויף צו פאַרשטיין די מעלה 
פון רגל אויף ראש, אויך צו פאַף" 
שטיין די שייכות פון מעלת הרגל 
מיט שבט אָשר, דאַרף מען פריער 
דערקלערן דעם ענין פון מחהנה דן 
װאָס שבט אָשׁר איז געווען פון זיין 
מוזנד, 


מחנה דן אין געוען מאסף לפל 
המחנות ), זיי זיינען געגאַנגען צום 
סוף פון אַלע מחנות, און דויך דעם 
האָבן זיי געהאָט די מעגלעכקייט צו 
געפינען אַלע זאַכן װאָס די פרישף" 
דיקע מחנות האָבן פאַרלאָרן, און אומ" 
קערן זיי צו זייערע בעלי-בתים, 

דאָס הייסט, אַז ניט קוקנדיק אויף 
דעם װאָס מחנה דן זיינען געגאנ' 
גען צום סוף, װאָס דאָס װייזט אז 
זיי זיינען געווען נידעריקער פון די 
אַנדעױע מחנות -- בחינת רגל, 


פונדעסטוועגן --- און אדרבה, מצדך 
דעם גופא -- האָבן יי אומגעקערט 
די אבידות צן די אַנדערע מהנות. 


ד. װי געאָגט פריער, אין אַלע 
ענינים אין גשמיות נעמען זיך און 
דייטן אָן אויף זייער עגין אין רוחניוז, 

דער ענין פון אבידה אין אַזֹי ה"י 
עס זאָגן די רו"ל') אוהו שוטה 
זח המאבד כל מה שנותנים לו, זאָגט 
אויף דעם חסידות ') אַ פירוש, אַז 
מלמעלה גיט מען יעדן אידן דעם 
מ"ה *'), ד, ה. דעם כוח פון ביטול 
צו אלקות, אָבער מצד דעם יצף" 
הרע, װאָס ווערט אָנגערופן מלך זקן 


/) בושיי עה"ת בשם הירושלמי, במדבר 
י; כה, 

8) חגיגה 1, אי 

9) לקוית במדבר צא, ג. שם דברים 7ג, 
א. 

*) װי דער לשון : ונחנו כֹה. 
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וכסיל *) --- שוטה --- קען מען פאַר" 
לירן חס ושלום דעם מ"ה. און די 
אבידה ווערט געפונען און אומגעקערט 
דורך מחנה דן --- מאסף לכל המחנות, 


די מחנות װאָס זיינען געגאַנגען 
פריער, און געווען נאָענט צום משכן, 
אַפילו שבט לוי און אַפילו בני קהת, 
קען ביי זיי זיין אַ מציאות, אַז זי 
זאָלן פאַרלירן דעם מ"ה און ביטול 
צו אלקות. נאָר ביי מחנה דן -- 
בחינת רגל דוקא, איז ניט נאָר װאָס 
דער מ"ה װאָס אין זייער נשמה איז 
גאַנץ, נאָר נאָך מערער,. זי קערן 
אום דעם מ"ה און ביטול אויך צו 
אַלע אידן. 

אַזױ וי מ'האָט גערעט פריער, אַז 
דער רגל דוקא איזן משלים דעם 
ראש, 

ה. און דאָס איז אויך װאָס שטייט 


(אין היינטיקער סדרה) דן ידין גו" 
די גמרא) זאָגט: ההוא דאמר דונו 


דיני ‏ אמרי שמע מינה מדן קאתי 
דכתיב דן ידין גוי 
די הנהגה פון ;דונו דיני" איז, 


אַז אויף יעדער זאַך, אַפילו אױיף 
גאָר אַ קלייניקייט, קוקט ער אַרײן 
װי איז דער דין אין שולחן ערוך. 
ער ווייס, אַז די וועלט איז ניט הפקר, 
און אויך אויף דער קלענסטער זאַך, 
איז דאָ אַ הוראה אין תורה. 


די הנהגה קומט מצד קבלת עול 
דוקא. בשעת די עבודה אין תורה 
ומצוות איז מצד טעם ודעת -- מצד 
פאַרשטאַנד, --- איז דאָך אויך לױט 
דעם שכל פון תורה פאַראַן אַ חילוק 
פון אַ גרויסע זאַך ביז אַ קלינע. 


0) קהלת ד, יג. רש"י שםי 
1) פסחים ד, א. 


שי חהות 


והראי' װאָס תורה רופט אָן איינע 
קלה שבקלות און די צוייטע -- 
חמורה שבחמורות. אָבער מצד קבלת 
עול זיינען קלות שבקלות וחמורות 
שבחמורות גלייך *), ווייל ביידע גלייך 
זיינען דעם אויבערשטנס גזירות. 


און דאָס איז די עבודה פון מחנה 
דן -- קבלת עול, װאָס דערפאַר איז 
דאָס בגילוי --- אויסערלעך -- אַ 
נידעריקע מדריגה, װאָרום ער האָט 
דאָך ניט אין דעם קין פאַרשטאַנד 
און געשמאַק, אָבער באמת ובפּנימיות, 
איז קבלת עול העכער פון השגה 
און דאָס איז אין צוויי ענינים: 


א) השגה -- פאַרשטאַנד -- איז 
באַגרענעצט. ובמילא, מיט השגה קען 
מען ניט נעמען אלקות -- גיט" 
לעכקייט, --- ווייל אלקות איז בלי 
גבול -- אומבאַגרענעצט, איז בשעת 
ער דינט דעם אויבערשטן מצד שכל, 
נעמט ער אים -- דעם אױבערשטן 
-- אין אַ באַגרענעצטן אופן, אויף 
וויפל זיין שכל קען משיג זיין. דאַ- 
קעגן קבלת עול איז די איבערגע- 
געבנקייט צום אויבערשטן אַזױ װי 
ער -- דער אױיבערשטער -- איז 
בלי גבול -- אומבאַגרענעצט. 


ב) אויסער דער מעלה פון קבלת 
עול אױף השגה, װאָס קבלת עול 
דערלאַנגט העכער פון השגה, איז 
אויך דאָ די מעלה אין קבלת עול 
װאָס דאָס איז דער יסוד פון כל 
העבודה, אויך פון דער עבודה װאָס 
על פּי טעם ודעת. װאָרום אויף שכל 
אַלײין טאָר מען ניט בויען, און בכדי 
אַז דער שכל זאָל זיין װוי ער דאַרף 


2 זצ יל"ש יתרו רמז צחר. ירושלמי 


פאה א, א. דב"ר רפ"ן ועודי 








לקוטי 


זיין, איז עס פריער דורך קבלת עול 
דוקא, וי ער זאָגט אין תניא *) בשם 
הזהר /ואי האי לא אשתכח גבי' 
לא שריא בי' קדושה"*) 


און לויט דעם װעט מען פאַר" 
שטיין דעם ענין װאָס מחנה דן אין 
געגאַנגען צום סוף, מאסף לכל המח" 
נות, װאָס אין דעם זינען פאַראַן 
דריי טעמים ; 


א) וייל זייער עבודה איז געווען 
בקבלת עול, װאָס בגילוי' -- אי" 
סערלעך -- איז דאָס אַ נידעריקע 
מדריגה, בחינת רגל,. און װיבאַלך 
אַז זייער מדריגה אין רוחגיות אין 
געווען (בגילוי) בסוף, דערפאַר אין 
אויך זייער אָרט בגשמיות געווען צום 
סוף, 


ב) מצד דעם ביטול פון קבלת 
עול, האָבן זיי זיך מוסר נפש געוען 
אויף צו זיין מאספים לכל המחנות, 
אפילו צו די הינטערשטעליקע פון 
אידן, כאָטש אַז דורך דעם האָבן 
זיי געדאַרפט זיין וייט פון דעם 
משען און צום סוף. 

װאָרום בשעת ער שטייט אין ביטול 
פון קבלת עול, איז ער גיט קין 
מציאות פאַר זיך. זיין גאַנצע מֹצי" 
אות איז נאָר דער קיום רצון העליון, 
אים איז ניט נוגע װאָס װעט זיין מיט 
אים, אים אין נוגע נאָר אַז דער 
רצון העליון זאָל זיך דורכפירן, און 
דערפאַר איז ביי אים רעכט אַז ער 
אַליין זאָל זיין ווייט פון משכן און 
צום סוף, אַבי מקיים זיין רצון העל" 
יון דורך מקרב זיין אַ אידן צו ג"יט" 
לעכקייט, 


3) פרק מא, 
4) די דערקלערונג אויף די צוויי אויבן" 
דערמאָנטע מעלות זע שיחה לשבת חוהמ"ס, 
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ג) מחנה דן, קבלת עול, גיט אַ 
קיום און איז דער יסוד פון דער 
גאַנצער עבודה, אויך צו השגה, אָט 
אַזױי װי רגל און יסוד, װאָס איף 
זיי שטייט דער גאַנצער בנין, און זי 
האַלטן אונטער דעם קאָפּ 

ז; די הוראה פון דעם אין עבודה 
איו; 

אויך דער װאָס לערנט תורה און 
איז מקיים מצות אויף דעם דער" 
הויבענסטן אופן, ביז אַז ער שטייט 
נאָענט צום משכן און אָרון, פונדעסט- 
וועגן, אויב ער טראַכט נאָר װעגן 
זיין אייגענער טובה, (אַפילו בשעת 
דאָס רעדט זיך ועגן זיין רוחניחז'" 
דיקער טובה) און עס פעלט ביי אים 
די איבערגעגעבנקייט צו טאָן א טובה 
אַ צווייטן אידן, איז װיבאַלד עס 
פעלט ביי אים דער ענין פון ואהבת 
לרעך כמוך *), יסוד כל התורה, קען 
ער פאַרלירן דעם מ"ה שבנפשן") 


דוקא דער װאָס גיט זיך אַװעק 
מיט אַ מסירת נפש אויף אהבת יש" 
ראל, דער דוקא אין זיכער מיט 
זיך אַלײן, אַז ער װעט זין גאַנץ, 
און ער קערט אום אױיך די אבידות 
הרוחניות (די רחניות'דיקע פֿאָר" 
לוסטן) צו אַ צוייטן אידן, 


ח. די מעלה צו וועלכער מען דער" 
גרייכט דורך דער עבודה פון קבלת 
עול און מסירת נפש אױף אהבת 
ישראל, זאָגט ער אין פ' ברכה אין 
דער ברכה פון שבט נפתלי װאָס ער 
ער איז געווען צום סוף פון מחנה 
דן גופא -- ;ים ודרום ירשה" =, 


די װערטער *ים ודרום *ירשה" 
5 ויקרא יט, יח, 


6 זע תניא פל"ב. שבת לא, א. 
7) דברים לג, כְּגי 
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זיינען דריי מדריגות, מיט אַ סדר 
פון מלמטה למעלה, 

,ים": עס שטייט אין גמרא *), שכי- 
נה במערב, ד. ה. אַז כאָטש מערב- 
זייט איז איינע פון די ד' רוחות, 
און איז אויך מוגבל בגדר מקום, 
אַזױ װוי די איבעריקע רוחות, פונ- 
דעסטוועגן, איז אין צד מערב פאַ- 
ראַן גילוי השכינה מערער וי אין 
די איבעריקע רוחות. 

שודרום": עס שטייט אין לקוטי 
תורה *) אַז אין דרום איז די שטאַרק" 
סטע היץ פון דער זון. אױף שמש 
שטייט ");: שמש (ומגן) הוי' (אלקים), 


װאָרום דאָס איז העכער פון אים"+=), 


;ים" איז דער כוח אלקי וי ער איז 
שוכן און איז מוגדר בגדר זמן ומ" 
קום. (דערפאַר איז דער לשון: שכינה 
במערב)'=), אָבער אין קדרום" איז 
דער גילוי פון שמש הוי', הי' הוה 
ויהי' כאחד *) װאָס איז העכער פון 
זמן ומקום (צייט און אָרט) 

גירשה": דער חילוק פון ירושה 
ביז מכירה ומתנה איז: 

אין מכירה דאַרף דער לוקח געבן 
געלט. במילא איז די גרויסקייט און 
די ווערדע פון דער זאַך װאָס דער 
מוכר גיט אים, לױט דער וערדע 
פון די געלט װאָס דער לוקח גיט. 

אויך אין מתנה װאָס דער נותן 
גיט צום מקבל אומזיסט, זאָגט מען*): 


8) ב"ב כה, א. 

9) זע לקו"ת ר"פ תזריע. 

0 תהלים פד, יב. 

1 זע דעת זקנים מבעלי התוספות דברים 
לג, כג: ים זה עוה"ז, דרום -- עוה"ב, 

2 זע תניא פרק מב. 

3) שער היחוד והאמונה (תניא) פ"וי 

4) מגילה כו, ב. גיטין נ, ב. ב"ב קנו, א. 
(בשינוי לשון 


ש י ח ו ת 


אי לאו דעביד לי' נייחא לנפשי' 
לא הוה יהיב לי' מתנתא. ובמילא 
איז פאַרשטאַנדיק, אַז אויך די מתנה 
וועלכע ער באַקומט ענדערט זייך 
(כאָטש עס איז ניט אױסגעמאָסטן) 
לויט דער גרויסקייט פון דעם נחת 
רוחה װאָס דער מקבל האָט פאַר- 
שאַפט דעם נוֹתן 

אָבער אין ירושה האָט אינגאַנצן 
ניט קיין שייכות דער מצב פון יורש 
און זיין עבודה. ירושה קומט במילא 
און אויך צו אַ קטן ביותר. 

די זעלבע זאַך איז אויך אין רוח- 
ניות ") : מכירה ומתנה מיינט דער 
גילוי אור אלקי װאָס איז אויס- 
געמאָסטן לויט דעם מענטשנס עבודה, 
װאָס אַן ענדערונג אין דער עבודה 
פון מענטשן ענדערט דעם אופן פון 
דעם גילוי. אָבער ירושה אין דאָ 
ביי אַלע אידן (װאָרום בנים אתם 
להוי' אלקיכם *), ובמילא איז יעדער 
איד אַ יורש), ס'איז העכער פון כלי 
המקבל און האָט ניט קיינע הגבלות. 


ט. דורך װאָס קומט מען צו צום 
פירשה", -- דורך דער עבודה פון קב- 
לת עול און מסירת נפש אױיף אהבת 
ישואל, װי געזאָגט פריער, אַז דורך 
עבודה על פּי טעם ודעת קען מען 
נעמען אלקות נאָר אין אַ באַגרע- 
נעצטן אופן, לט דער גריסקיט 
פון זיין שכל, אויף וויפל ער קען 
משיג זיין, אָבער קבלת עול איז די 
איבערגעגעבנקייט צום אויבערשטן וי 
ער איז בלי גבול. 


און כאָטש, וי געזאָגט פריער, 
ירושה איז דאָ ביי אַלע אידן, פוג- 


תורה צוה תש"ב (קונטרס 


5 ע דיה 
קטו), 


6) דברים יך, 8. 








לקוטי 


דעסטוועגן קען דאָך דאָס אָבער זיין 
אויך בהעלם -- פאַרהוילן --- (וכנ"ל 
בענין איזהו' שוטה וזה המאבד כל 
מ"ה שנותנים לו) און דורךף קבלת 
עול איז דאָס בגילוי -- אַנטפּלעקט. 


י. אין מחנה דן גופא איז שבט 
אָשׁר געווען דער מיטלסטער שבט, 
ניט קצוות, נאָר אמצעי משובח *), 
פּנימיות שברגל, 

אַזױי װוי מחנה דן אין אַלגעמײן 
האָט גע'פועל'ט אויך אין אַלע אידן 
כנ"ל, אַזױ אויך שבט אֶשה בפרט 
האָס משפיע געווען צו אַלע אידן 
און װי עס שטייט ביי אֲשׂר (בפ' 
ברכה) *) יהי רצוי אחיו, און רז"ל *) 
זאָנן אַז ער האָט געגעבן שפּײז צו 
די איבעריקע אידן בשנת השמיטה, 


יא. מען דאַרף אָבער פאַרשטיין 
די שייכות פון דער השפּעה פון 
שבכט אָשרה צו שמיטה דוקא, 
אויך דאַרף מען פאַרשטין: בי 
שמיטה שטייט דאָך אין תורה וי 
תאמרו' מה נאכל ג' וצויתי את 
ברכתי גו'?), האָט דאָך די ברכה 
געדארפט זיין ביי אַלע שבטים, איז 
פאַרװאָס האָבן זיי געדאַרפט אָנקומען 
צו שבט אָשׂר דוקא? 


יב. דער שנין השמיטה (היייאָר 
אין דאָך שנת השמיטה) ווערט דער" 
קלערט אין פּסוק, א עס דאַרף 
זיין שביתת הארץ אין די מלאכוזץ 
פון חרישה וכ, בחריש ובקציר 
תשבות "), די מלאכות וועלכע זי 


7) מגילה כא, ב, 

8) דברים לג, כךד, 

9) תרגום יונתן וירושלמי צ"פ זה. ספרי 
שם. 

0) ויקרא כה, 5. 

31) שמות לך, כא, 
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נען פאַרבונדן מיט מענטשלעכער 
שפּייז, דאַרפן אָפּגעשטעלט װערן 
זאָגט איף דעם דער פסוק: ופי 


תאמרו מה נאכל, און ענטפערט, 
וצוי'תי אחת ברכתי גר, 
אין דאָך אין פלוג ניט פאָף" 


שטאַנדיק, נאָך װאָס דאַרף מען דעם 
יתור לשון וכי תאמרו גה'? נאָך 
מער -- װאָס דאַרף תורה אױפּטאָן 
א קשיא? װיבאַלד אָבער אז סאין 
אַ שאלה אין תורה, מתז מען זאָגן 
אַז אױך די קשיא האָט אַןְ אָרט 
אין קדושה, 

דאָס מיינט, אַז דער אױיפטו פון 
שמיטה איז, עס זאָל זיין גיט אין 
דעם אופן אז עס שטעלט זיך גיט 
לכתחילה קיין קשיא, נאָר דער ענין 
השמיטה אין אַז עס שטעלט זיף 
דוקא יאָ אַ קשיא און אַ שטאַרקע 
קשיא און פונדעסטוועגן שטעלט שִר 
זיך אָפּ פון אַרבעטן, הי דער אל" 
בערשטער האָט געהייסן 

מצות שמיטה אי פֿאַרבונדן מיט 
אַזאַ פּלאַץ און מיט אַזעלכע עגינים, 
אַז ס'איז דאָ אַן אָרט אויף אַ קשיא, 
און פונדעסטוועגן וירקט עס גיט 
אויף דער הנהגה פון אידן, און דער" 
פאַר איז וצויתי את ברכתי 

אויך דער וצויתי את ברכתי איז 
ניט אין אן אופן, אַז מען װעט 
ניט דאַרפן אָנקומען צו תבואות הא" 
רץ, אי װי עס אין געװען יי 
משה'ן װאָס לחם לא אכל ומים לא 
שתה"). עס איז אױיך ניט באופן 
אַז עס זאָל זיין אַ כוחת אין דער 
אכילה פון שנה הששית, אַז מיט 
דעם כות פון עסן דעם זעקסטן יאָר 
װועט מען זיין זאָט אויך דעם וי" 


2) שם, כח, 
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בעטן יאָר, אַזױ וי ביי אלי' הנביא 
װאָס ער האָט זיך געשפּײזט פערציק 
טעג מיט דעם כוח פון איין מאָל 
עסן *), נאָר עס ועט זיין וצויתי את 
ברכתי, עס זאָל זיין ברויט און שפּײיז 
אין זיבעטן יאָר גופא. 

און ניט אַזױ וי מן װאָס מען 
האָט אין אים געפילט אַלע טעמים *) 
און עס איז ניט געװען אין אים 
קיין פּסולת"), נאָר פּשוט'ער גש- 
מיות'דיקער ברויט, אויך מיט די 
חסרונות און פּסולת פון גשמיות. 

און דאָס װעט זיין ניט בהר סיני, 
אָדער במדבר -- נאָר אין די פעל- 
דער און וויינגערטנער פון ארץ ישי 
ראל. 

און ניט קוקנדיק אַז עס איז אַזױ 
פאַרבונדן מיט גשמיות און אַפילו 
מיט חומריות -- ביז עס שטעלט 
זיך אַ קשיא וכי תאמרו מה נאכל, 
פונדעסטוועגן טוט ער די מצוה מיט 
קבלת עול, און דורך דעם איז וצויתי 
את ברכתי, אין דעם מוזון הגשמי 
עד למטה מטה. 

און דערמיט ועט אויך זיין פאַר" 
שטאַנדיק, װאָס כאָטש אויף שמיטה 
שטייט ושבתה הארץ שבת להי'"), 
פּונקט וי ביי שבת *), פונדעסטוועגן 
זיינען דאָס פּשוט'ע װאָכעדיקע טעג, 
ניט װי שבת װאָס איז אָסור במלא- 
כה, אַפילו ניט וי יום שוב, װאָס 
עס איז מותר בלױז מלאכת אוכל 
נפש און די אַנדערע מלאכות זיינען 
אָסור, נאָר שמיטה זיינען אַלע מלא- 
כות מותר, עס זיינען געויינלעכע 


3) מלכים א יט, חו' 

4) יומא עה, א. 

5) שם, ב. 

6) ויקרא כה, ב. 

7) זע תו"כ אויפן אָרט. 
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װאָכן'טעג, און אין װאָס מאָנט מען 
דעם שבת להי' -- אין די פּשוט'עץ 
עניני ארץ -- ערדישע זאַכן --- שהכל 
דורסין עלי', דאָרטן דאַרף זיין שבת 

להוי", | 


יג, דערמיט װעט מען פאַרשטיין, 
פאַרװאָס דער וצויתי את ברכתי -- 
די ברכה און די המשכה פון פּנימיות 
אין אַן אַנטפּלעקטן אופן -- איז 
געווען איבערהויפּט אין חלק פון אָשר, 

בכדי דורכצופירן די עבודה פון 
שבת להוי' אין ענינים הגשמיים און 
אין אַן אָרט פון העלמות והסתרים 
ביז אַפילן אין אַן אָרט פון קשיות, 
איז דאָס דורך קבלת עול דוקא, װאָס 
מיטן כוח פון קבלת עול קען מען 
גיין אויך *) אין אַן אָרט פון פינס- 
טערניש, 

און בכדי מגלה זיין אין דעם פון 
שרש ומקור הפנימי -- איז דאָס 
בפרט און דוקא ביי אָשר'ן, װאָס ער 
איז די בחינה פּנימית שברגל, 

און זייענדיק אַ מאסף לכל המח- 
נות, האָט שבט אָשר דאָס ממשיך 
געווען צו אַלע אידן, וי די רז"ל 
זאָגן שהי' מזין את כל ישראל בתבו- 
אות (ער פלעגט שפּיזן אַלע אידן 
מיט תבואות), 

יד, לויט דעם װאָס איז דער" 
קלערט געװאָרן וועגן שבט אשר, װעט 
מען אויך פאַרשטיין דעם ענין פון 
;מאשר שמנה לחמו" און ;וטובל בשמן 
רגלו". 

ביי אָשר'ן האָט געלויכטן די מעלה 
פון קבלת עול פון זיין שרש און 
פּנימיות, מעין לעתיד לבוא,. װאָס 
דעמאָלט װעט זיין מעשה גדול *), 


8) זע שיחה צו שבת חוהמ"ס. 
9) ד"ה ועבדי דוד תש"ח. 








לקוטי 


און דורך דער עבודה פון שמיטה 

-- קבלת עול, װעט מען זוכה זיין 

צום גילוי דלעתיד, צום תרצה הארץ 

את שבתותי'"), װאָס דאָס ברענגט 

רצית ה' ארצך שבת שבות יעקב *) 
(מלוקט משיחות שמחת ביה"ש, 
ש"פ בראשית, תשי"ט) 


טו,. װעגן דעם שכר ועלכן מען 
באַקומט דורך דער עבודה פון אשר 
-- זאָגט אויף דעם דער מדרש =) 
אין היינטיקער סדרה: ;מאשר שמ" 
נה לחמו' -- שהוא מעמיד בגדי 
שמונה". אַזױ טייטשט אויך שי" 
(אין צווייטן פּשט) אויפן פּסוק יהי 
רצוי אחיו שהיו בנותיו נאות כה 
נשואות לכהנים גדולים --- זיינע טעמ" 
טער זיינען געווען שיין און פאַר" 
הייראַט צו כהנים גדולים וועלכע 
גייען אין שמונה -- אַכט בגדים) 

װאָס פאַר אַ שייכות האָט בנות 
נאות צו כהנים גדולים? מון מען 
דאָך זאָגן, אַז דער ענין פון שי" 
קייט דאָ מיינט אַ רוחניות'דיקע שייג" 
קייט, װאָס איז שייך צו כהונה גדולה, 

דער ענין פון אשה איז דאָך אעשה 
לו עזר כנגדו), אַ הילף פאַר דעם 
מאַן אין זיין עבודה. און װווי מען 
געפינט דאָס אין דעם ענין פון עבודת 
כהן גדול בפרט, אַז בשעת זיין עבודה 
יום כיפּור לפני ולפנים, איזן געוען 
נוגע דער וכפּר בעדו ובעד ביתו=) 
זו אשתו, און אָן דעם האָט ער ניט 
געקענט טאָן זיין עבודה *). 

די אמת'ע שיינקייט פון דער אי- 


0) ויקרא כו, לך, 

1 תהלים פה, ב. במדרש שם. 

42) ב"ר צח, טן. שם עָא, 5 

23) בראשית ב, יח. 

4) ויקרא טו, ' 

6) ער האָט געמוזט זיין פאַרהייראַט, זע 
יומא בו אי 
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דישער פרוי, דער כל כבודה בת מלך 
פּנימה"), װאָס דאָס מײגט ענין 
הצניעות -- דאָס ברענגט און העלפט 
כהונה גדולה *), 

און דורך װאָס איז מען זוכה צו 
דעם -- דורך דער עבודה פון דונו 
דינא. בשעת אַז די הנהגה איז מיט 
קבלת עול, על פּי שלחן ערוך, ובכלל 
זה ענין הצניעות, איז מען זוכה אויפ" 
צושטעלן אַ דור ישרים מיט בנים 
ונני בנים עוסקים בתורה ומצה, 
ביז צו כהנים גדולים, ד. ה. קינדער 
װאָס גייען אַריין אין קדשי הקדשים 
װאָס דאָרטן איז נאָר דער אָרון מיט 
די לוחות אױף װעלכע עס זיינען 
אויסגעקריצט די עשרת הדברות, גיט 
אָנגעשריבן מיט טינט װאָס איז א 
צוגעגעבענע זאַך צום פּאַרמעט, נאָר 
איינגעקריצט אויף די לוחות, אַז ער 
מיט דער תורה זיינען איין זאַך "), 

טז. לױט דעם װעט מען אױף 
פאַרשטיין, װאָס עֶר זאָגט פריער אין 
פּסוק, ברוך מבנים אשר, ברענגט 
רש"י בשם חספרי, אין לךף בכל 
השבטים שנתברך בבנים כאשר, און. 
רש"י זאָגט אױױיף דעם, ואיני יודש 
כיצד, 

רש"י זאָגט ואיני יודע כיצד, וייל 
אין דעם מנין בני ישראל זעט מען 
ניט אַז אין שבט אשר זאָל זין 
אַ גרעסערע צאָל װי אין די אַב" 
דערע שבטים, 

מען דאַרף דערקלערן די ווערטער 
פון ספרי, לויט דעם מאמר ה""ט 
שקול זה כנגד כו' "), אַז ער װעגט 
אַריבער אַלע אַנדערע שבטים מצד די 
באַזונדערע מעלות וועלכע זיינען פֿאַ- 


46) תהלים מה, יך. 

7) יומא מז, א. במובר רבה פ"א, ג 
4648 ע סוף שיחה צו ש"פ בהעלותךף, 
9) בְּרכוֹת ו, 4 
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ראַן ביי אים, און, אין אונזער ענין 
מיינט מען, דאָס גרויס נחת פון 
קינדער. דורך דער הנהגה מיט קב- 
לת עול אין חינוך אויף אַזאַ אופן, 
איז מען זוכה צו קינדער ועלכע 
גייען בדרכי התורה ומצוות וכו', און 
מען האָט פון זיי פיל נחת, מערער 
און מערער װי פון אַ סך קינדער. 
דערמיט איז מובן װאָס ס'שטייט: 
וארבה את זרעו ואתן לו את יצחק *); 
פרעגט דער רבי (מהורש"ב) נ"ע: ער 
זאָגט וארבה את זרעו און פירט אויס 
אַ בן יחיד, יצחק'ן ? נאָר דער ענין איז 
װוי דערקלערט, אַז מען קען האָבן נחת 
פון איינעם מערער װי פון אַ סך, 
ביז אַז עס קען זיין איינער און איז 
שקול כנגד ששים רבוא, אַזױ װי 
משה רבינו שהי' שקול כנגד כל 
ישראל :*) ואין דור שאין בו כמשה =), 
און צו אַזאַ קינד איז מען זוכה דורך 
אַן עבודה פון קבלת עול דוקא. 
יז, די שייכות פון זוכה זיין צו 
גוטע קינדער מיט דער עבודה פון 
קבלת עול, װעט מען פאַרשטיין מיט 
דעם װאָס עס שטייט אין מדרש ") 
אַז פאַר מתן תורה האָט דער אי" 
בערשטער געפאָדערט פון אידן, זײי 
זאָלן צושטעלן ערבות. די אידן האָבן 
פאָרגעלייגט פאַרשידענע ערבים, אַ- 
בער דער אויבערשטער האָט עס ניט 
אָנגענומען ביז די אידן האָבן גע- 
זאָנט בנינו ערבים בעדנו -- אונזע- 
רע קינדער זיינען ערבים פאַר אונז. 
די דערקלערונג דערפון איז: במשך 
די יאָרן פון מענטשלעכן לעבן זיינען 
פאַראַן פאַרשידענע מדריגות : בן חמש 
למקרא וכו' װי די משנה רעכנט 


0 יהושע כד, ג. 
1) זע רשיי שמות יח, א. 
2) בראשית רבה נו, זי 

3 שיר השירים א, ד. א. 


לקוטי שי חות 


אויס אין אָבות פרק ה' אַלע מד- 
ריגות אויספירלעך, ביז מען קומט 
צו שלימות המוחין, װאָס דאָס באַ- 
קומט מען צו צװאַנציק יאָר. וי 
עס זיינען באַוואוסט") די חילוקים 
פון בן שש, בן י"ג און בן עשרים, 
און אויך נאָך עשרים זיינען פאַראַן 
פיל מדריגות. און תנוקות של בית 
רבן זיינען אין דער בחינה פון רגל. 
און װיבאַלד אַז אַלע אידן זיינען 
אַ קומה אחת שלימה"), במילא, איז 
אַזױ וי ביי יעדערן בפרט איז דער 
רגל מעמיד דעם ראש אין גש- 
מיות), און אויך אין רוחניות איז 
קבלת עול האַלט איף די השגה, 
אַזױ אויך בכללות ישראל, טוען אויף 
די רגלים אויך אין דעם ראש, 

און װי אויבן דערקלערט, אַז מחנה 
דן, בחינת רגל, האָטס געגעבן אַ 
שלימות אויך בשאר המחנות, 

און אַזױ װוי אין אַלע ענינים האָט 
מען געדאַרפט אָנקומען צו די רגלים, 
אַזױ אויך ביי מתן תורה, און 
דערפאַר איז מתן תורה לכל ישראל 
געווען דורך די ערבות פון תנוקות 
של בית רבן דוקא. וייל תשב"ר, 
בחינת רגל, זיינען דער יסוד פון 
דעם גאַנצן אידישן פאָלק. און װוי ער 
פירט דאָרט אויס אין מדרש, מפּי 
עוללים ויונקים יסדת עו | 
. לויט דעם קען מען דערקלערן די 
שייכות פון גוטע קינדער צו קבלת 
עול, ווייל ביידע זיינען בבחינת רגל 
כנ"ל, דערפאַר איז מען זוכה דורך 
דער הנהגה פון קבלת עול צו בנים 


ובני בנים עוסקים בתורה ומצות, 
(משיחת שמח"ת, תשי"ט) 


4=) שו"ע חו"ימ סרל"ה. פיי המלות -- 
לאדמו"ר האמצעי -- סעיפי ב"ד. 
5 לקוטי תורה דברים מז, א, 
המצות להצ"צ מצות אהבת ישׂראל. 


ספר 
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פרשת שמות 
א. אויפן פּסוק כל הבן הילוך ביידע גזירות צואַמען, אין דעם 


היאורה תשליכוהו וכל הבת תחיון, 
פרעגט מען +), צוליב װאָס האָט פּרעה 
געדאַרפט אויספירן+ וכל הבת תחיון 
(מען זאָל לאָזן לעבן די טעכטער) -- 
ער איז דאָך אויסן געווען אַז די גיל" 
געבוירענע זין זאָל מען אַרײנװאַרפן 
אין טייך, און דאָס װאָס ועט זיין 
מיט די טעכטער האָט אים ניט איג" 
טערעסירט, און פון דעם װאָס ער 
פירט אויס וכל הבת תחיון איוֹ דאָך 
משמע אַז ;וכל הבת תחיון" איז אויף 
אַ גזירה, 


די דערקלערונג דערפון אין: 
,תחיון" איז דער טייטש און דיוק: 
איר זאָלט זיי לאָזן לעבן -- באַלעבן, 
די זעלבע מצריים, וועמען פּרעה האָט 
אָנגעזאָגט אַז זיי זאָלן אַרײנװאַרפן 
אידישע קינדער אין טייך, בכדי אָפּ" 
צוטויטן ר"ל זייער גוף, האָט ער זי 
אויך אָנגעזאָגט אַז די שארית הפּליטה 
קינדער וועלכע װעלן בלייבן לעבן 
(כגשמיות), זאָלן זיי --- די מצריים 
--- מחי' זיין זיי -- דערציעל אין 
זייער דרך, אין לעבנסוועג פון מצרים, 
בכדי אָפּצוטױטן ר"ל זייער נשמה, 

דערמיט איז אויך פאַרשטאַנדיק 
דער שינוי הלשון, װאָס צו די אידי" 
שע מילדות האָט פּרעה געזאָגט נאָר 
וועגן ניט טשעפּען די בנות -- כדי 
לייכטער אויסצופירן ביי זיי די גזירה 
פון אָפּטױטן די זין -- אָבער זי 
האָס ער ניט געאָגט תחיון -- 
נאָר וחי' -- זי זאָל בלייבן לעבן, 

און פון דעם װאָס די תורה זאָגט 


) זע שמות ובה פ"א, יה 


זעלבן פּסוק, איז אַ ראי אַז דער 
;וכל הבת תחיון" איז ניט קיין קלף" 
נערע גירה פון עכל הבן הילןף 
היאורה תשליכוהו", אָפּטױטן ה"ל זי 
נשמה איז אַזױ האַרב וי אָפּטױטן 
דעם גוף, און נאָךְ ערגער. װייל)} 
קשה מיתה רחנית יותר ממיתה 
גשמית -- אַ גייסטיקער טיט אין 
ערגער פון אַ קערפּערלעכן טויט, 

ב. די דערמאָנטע גזירה פון ול 
הבת תחיון, צו דערציען אידישע קיף" 
דער אין לעב קאָך פון מצרים, א"ז 
אויך מרומז אין דעם כל הבן הילוף 
היאורה תשליכוהן, 

דער טייך נילוס איז געווען די 
עבודה זרה פון מצרים, צו װעמען 
די מצריים האָבן געדינט, די פּשוט'ש 
סיבה איז געווען, ווייל גילוס איז גש" 
ווען זייער קװאָל פון פרנסה. איך 
מצרים גייט ניט קיין רעגן און זי 
פעלדער ווערן אָנגעטרונקען פון דעם 
טייך נילוס, 

און דאָס אין היאורה תשליכוהן, 
װאָס באַדייט צוויי ענינים: א) גלות 
מצרים בגשמיות --- אָפּטױטן ה"ל 
דעם אידישן גוֹף. 3ב) גלות מצרים 
ברוחניות --- אריינװואַרפן זיי אין דער 
עבודה זרה און תענוג פון מצרים =- 
אָפּטױטן ר"ל זייער נשמה. װאָרום 
יאור באַשטײט פון װאַסער װאָס דאָס 
איז דער ענין פון תענון (וייל מִים 
מצמיחים כל מיני תענוג.)) 


2) זרך חײם פ"א (בשינוי לשון),. זע 
אויך פּירוש רש"י דברים כג, ט : ,המחטיא 
לאדם קשה לו מפֿן ההורגר" 

3) תגיא מ"א. 
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ג. גלות מצרים איז אַ שרש צו 
אַלע גלות'ץן. װאָס פון דעם איז 
פאַרשטאַנדיק, אַז די גזירות וועלכע 
זיינען געווען אין גלות מצרים, זיי" 
נען פאַראַן אין אַלע גליות, אויך אין 
איצטיקן גלות, און אויך אין אוג" 
זער דור. 


אויך היינט איז דאָ דער פּרעה 
מלך מצרים, ד. ה. די בעליהבתיש-" 
קייט און הנהגה פון דער לאַנד, וועל- 
כע טענה'ט, אַז מען זאָל אַרײנװאַרפן 
אידישע קינדער אין טייך פון מנהגי 
ונמוסי המדינה, די קינדער זאָלן זיך 
טונקען און זיין דערטרונקען אין 
טייך, װאָס לוט זייער מיינונג גיט 
דאָס די פּרנסה, 


און מען זאָל איינמויערן אידישע 
קינדער אין די וענט פון פּיתום און 
רעמסם, ד. ה. אַרײינטאָן זיי אין די 
ענינים וועלכע זיינען די שטאַרקײט, 
און דער הויפּט-קאָך פון דער מדינה, 


דאַרף מען וויסן, אַז די אַלע טע- 
נות פון ;הבה נתחכמה לו 
לאלקיהם" ') קומען פון פּרעה מלך 
מצרים, װאָס וויל, עס זאָל ניט בלייבן 
קיין שריד ופּליט, ר"ל, פון אידיש- 
קייט, פון אידישע נשמות, און דורך 
דעם אויך פון אידישע גופים, 

ובמילא, דאַרף מען זיך שטעלן מיט 
דער גרעסטער שטאַרקייט אַנטקעגן 
זיינע גזירות און מחנך זיין די קינ" 
דער ברוח ישראל סבא. 

ד, לפּועל מיינט דאָס: 


4 בראשית רבה פט"ז. לקוטי תורה 
להאריז"ל פ' תצא. ד"ה קול דודי תש"ט 
וקונטרס סה). 

5) שמות רבה פ"א, ט. סוטה יא, א, 


שי ח ות 


בשעת עס האַנדלט זיך וועגן דער" 
ציען קינדער, דאַרף מען ניט און מען 
טאָר ניט פאַרטרינקען זיי אין דעם 
נילוס -- עבודה זרה פון לאַנד. מען 
טאָר נייט דערטרינקען ר"ל די קינ" 
דער אין דעם עתכלית"זוכן. דער 
איינציקער װעג צום לעבן איז דער 
פולשטענדיקער חינוך אין אונזער 
תורה -- תורת חיים, 


עס איז ניטאָ װאָס צו קוקן אויף 
אַנדערע עלטערן, װאָס זייערע קינ" 
דער װעלן אױיסװאַקסן פאַרזאָרגטע, 
דער װעט האָבן אַ הויז, דער אַ קאַר, 
דער ועט זיין אַ דאָקטאָר, דער אַ 
לאָיער, און דער וייניקסטנס אַ שיך- 
פּוצער. אָבער אַז זי װעט שיקן איר 
קינד אין אַ ישיבה, װעט ער זיין אַ 
בטלן, ער װעט ניט קענען אַפילו 
פּוצן קיין שיך, ער װעט גאָר ניט 
וויסן װי מען האַלט אַ בערשטל אין 
האַנט, : 

דאַרף מען וויסן אַז דער אויבער- 
שטער איז דער זן ומפרנס לכל, און 
אַז מען װעט טאָן װאָס ער װיל -- 
ושננתם לבניך ודברת בם בשבתך 
בביתך ובלכתך בדרך ובשכבך ובקומך 
-- װעט ער טאָן װאָס מען בעט 
ביי אים --- פאַר זיך און פאַר די 
קינדער. 


מען דאַרף אָפּגעבן דעם קינד צו 
אַ מלמד װאָס איז אַלײן אַ לעבע- 
דיקער דורך תורתנו תורת חיים און 
וחי בהם -- אין די מצוות פון תורה, 
און דער מלמד זאָל אַזױ דערציען די 
קינדער אויפן לעבנס-וועג פון תורה 
ומצוות,. און דורך דעם דוקא, ראַ- 
טעוועט מען די אייגענע קינדער און 
דורך זיי אויך דעם גאַנצן אידישן 
פאָלק, 





ל ק וט י 


ה. אַזױ װי גלות מצרים איז דער 
שורש צו אַלע גליות, װאָס דערפאַר 
זיינען די גזירות װאָס זיינען געווען 
דאַן, פאַראַן אויך היינט, װוי אויבן- 
דערמאָנט, אַזױי אויך וועגן דער גאולח 
שטייט '),, פימי צאתך מארץ מצרים 
אראנו גפלאות, אַז די גאולה חשתיחח 
וװועט זיין ענלעך צו גאולת מצרים. 
דאָס הייסט, אַז אויך די הכנהת און 
ענינים װאָס ברענגען די ואולך, 
דאַרפן זיין ענלעך צו די זעלבע 
ענינים װאָס האָבן געבראַכט גאולהת 
מצרים, 


אויף גאולת מצרים שטייט '), בשנר 
נשים צדקניות שהין באותו הדרר 
נגאלו אכותינו ממצרים. װאָס האָבן 
געטאָן די נשים צדקגיות? זיי האָבן 
אויפגעשטעלט אַ דור פון אידן, בשעח 
גזירת פּרעה, האָבן זיי גע'טענה'ט *, 
אַז מען דאַרף זיך גיט רעכענען מיט 
פּרעה'ס גזירות, פון כל הבן הילוך 
היאורה תשליכוהו, װיבאַלד אַז דער 
אויבערשטער האָט געהייסן, דאַרף 
מען טאָן װי דער אויבערשטער האָט 
געהייסן, ניט מאַכנדיק קיין חשבו" 
נות װאָס װעט זיין דער תכלית פון 
דעם. ובשכר פון די נשׂים צדקניות 
זיינען אונזערע אבות אױסגעלײוט 
געװאָרן פון מצרים, 


אַװױי אויך איצטער, בכל מדינה 
ומדינה, ובפרט אין אַמעריקע, דאַרף 
מען ניט לייגן קיין אַכט אויף דעם 
קאָך פון דער מדינה, און מאַכן 
חשבונות װאָס וועט זיין דער תכלית 
וכו'. מען דאַרף מחנך זיין די קינדער 
וי דער אויבערשטער האָט געהייטן, 


6) מיכה ז, טה 
) סוטה *יא, ב 
8) שם יב, א. 


שי חות 118 
און דער אויבערשטער װעט פאַרזאָרגן 
די קינדער און אויך די עלטערן 


דוקא דורך דעם װאָס מען רעכנט 
זיך ניט מיט גזירת פּרעה, ראַטעװעט 
מען די איגענע קינדער און מען 
ברענגט אויך די גאוכה כללית צוט 
גאַנצן אידישן פאָלק, דורך משיה צד" 

קנו, בקרוב ממש. 
(משיחות חגה"9, תשי"ב, תשי"ך) 


! אױפן פסוק כל הבן גי תחיו, 
שטייט אין הגדה, ואת עמלנו אלן 
הבנים שנאמר כל הבן גי תחין, 


די ראי' ,שנאמר" אין ניט אַז עמלי 
נו גייט אויף בניט (ע"ר װי די אכמת 
שנאמר'ס" ביי די אַנדערע לימודים), 
װאָרום אױף דעם אי גיטאָ. קין 
ראי' פון דעם פסוק. די ראיי אין 
אין אַלגעמײן, אַז סאיז געװען אַ 
צרה װעגן בנים. אָבער אױף דעם 
אַז בנים איז אַן עמל -- ברענגט ער 
ניט קיין ראי, 


און װיבאַלך ער ברענגט גיט אױף 
דעם קיין ראיות, איז משמע אַוֹ דאָס 
איז אַ דבר פּשוט, און װיבאַלד אַז 
ואָס אין אַ דבר פשוט, דאַרף מען 
אויף דעם ניט האָבן קיין לימוד פון 
אַ פּסוק, | 


4 דאָס לערנט אנן: 


בכדי אַז קינדער, און אַזױ אױף 
תלמידים (װאָס װוערן אָנגערופן בנים 
-- כדרשת הספרי)) זאָלן זיין וי 
עס זאַרף צו זיין, מוז זיין עמל, מען 
מוז אויף דעם האָרעווען 


ווען איינער האָט געהאָרכזאַמע קיב" 


אויפן פּסוק ושננתם לבניך, דברים 
! ו 








14 לקוטי 
דער, ווען איינער האָט אַ השפּעה 
אויף זיינע תלמידים אַז איין װאָרט 
װאָס ער זאָגט זיי איז שן גענוגי 
זאָל ער ניט מיינען אַז דערמיט האָט 
ער יוצא געוען זיין אַרבעט. איך 
אין דעם פאַל -- מוז מען האָרעװען 
אויף זייער חינוך. 


עמלנו -- אַזאַ. האָרעװאַניע,. װאָס 
תורה זאָל דערויף זאָגן אַז דאָס הייסט 
געהאָרעװעט. 


און בשעת עס זיינען פאַראַן די 
;עמלנו-בנים", איז ניטאָ װאָס נת- 
געל צו װערן פון דער גירה, כל 
י;בן הילוד היאורה תשליכוהו. מען 
גייט דורך די גזירה, און נאָך מע- 
רער, אַז הם --- די קינדער װאָס זיי- 
;ען געבאָרן געװאָרן און זיך געהאָ" 
רעװועט בשעת הגזירה -- הכירוהו 
תחלה '*), זיי זיינען געווען די ער- 
שטע ועלכע האָבן דערקענט דעם 
אויבערשטן ביים ים סוף. ניט משה 
ואהרן, ניט בני אהרן, ניט די זקנים 
און ניט דער גאַנצער דור פון פאַרן 
שעבוד, נאָר די אידישע קינדער װאָס 
מען האָט זיי אויפגעהאָדעװעט מיט 
מסירות נפש, זיי דוקא הכירוהו תחלה, 
און אין אַן אופן פון זה, זה א"לי 


ואנוהו, אָנגעוויזץ מיטן פינגער, 
כביכול. 
ח, די הוראה איז ניט נאָר צו 


עלטערן וועגן זייערע קינדער און צו 
מחנכים וועגן זייערע תלמידים, נאָר 
דאָס איז אַ הוראה צו יעדן אידן, װאָי 
רום הוכח תוכיח את עמיתך איז אַ 
מצוה מן התורה, און פּרו ורבו איו 
אַ מצוה מן התורה, און דערצו נאָך די 
ערשטע מצוה, װאָס פּרו ורבו מיינט 


0) סוטה יא, ב. 


שי ח וו ת 


ניט נאָר אין גשמיות נאָר אויך אין 
רוחניות. 


אין דעם, װאָס די ערשטע מצוה 
אין דער תורה איז פּרו ורבה איז 
פּאַראַן אַ װאָרט פון אַלטן רבינס 
חסידים, און לויט א צוייטן נוסח 
--- פון אַלטן רביץ אַלײן, און דער 
אינהאַלט פונעם װאָרט איז: אַז דער 
סדר פון תורה איז אויך תורה -- 
דער ערשטער יסוד אין תורה, און 
דער ערשטער יסוד אין דעם לעבן 
פון אַ אידן איז, אַז ;איין איד דאַרף 
מאַכן נאָך אַ אידן. 


זאָגט מען צו יעדן אידן אַז ער 
איז מחויב צו האָרעװוען אין מאַכן 
נאָך אַ אידן בכלל און אין חינוך 

הכשר בפרט. 
(משיחת ליל ב' דחגה"פ תשט"ז) 


ט. מען האָט שױין גערעדט, אַז 
תינוקות של בית רבן איז דער יסוד 
פון אידן, 

וועגן דער מעלה פון לערנען מיט 
קליינע קינדער דוקא, געפינען מיר 
אין גמרא*): ברם זכור אותו האיש 
לטוב ויהושע בן גמלא שמ. 

װאָס האָט אױפגעטאָן יהושע בן 
גמלא ? 

גאָר פריער איז געווען דער סדר 
אַז װער עס האָט געהאַט אַ פאָטער 
האָט ער מיט אים געלערנט, און 
װער עס האָט גיט געהאַט קיין פאָ- 
טער, האָט ער ניט געלערנט. האָט 
מען מתקן געוען, אַז עס זאָלן זיין 
מלמדי תינוקות אין ירושלים. דער- 
נאָך האָט מען מתקן געווען עס זאָלן 
זיין מלמדי תינוקות אין יעדן פּלך, 
און מען זאָל לערנען מיט אַלעמען, 


1) בבא בתרא כא, א. 








ל ק וטו 


אין עלטער פון זעכצזיבעצן יאָר, 
ביז עס איז געקומען יהושע בן גמלא 
און האָט מתקן געווען אַז אומעטום, 
אין יעדער מדינה און אין יעדער 
שטאָט זאָל מען לערנען תורה בחנם, 
מיט קינדער פון פינף זעקס יאָר אַלט 
און ווייטער *), און צוליב דער תקנה 
איז ער זכור לטוב אין אַלע דורות. 


בשעת די יעווסעקעס-באָלשעוויקעס 
האָבן פאַרבאָטן צו לערנען תורה, 
האָבן זיי ניט פאַרבאָטן דעם לערנען 
לגמרי, זיי האָבן גע'טענה'ט אַז ווען 
דער קינד װעט װערן עלטער, א 
בר דעת, און װעט איסקליבן צו 
לערנען, קען מען מיט אים לערנען 
זייער פאַרבאָט איז באַשטאַנען נאָר 
אויף דעם לערנען מיט קליינע קינ" 
דער,. און אױף דעם האָט מען זיך 
געשטעלט מיטן גרעסטן תוקף און 
מסירת נפש, ווייל דער גאַנצער קיום 
פון אידן, איז אָפּהענגיק אין דעם 
חינוך פון די קינדער-יאָרן דוקא, 

אַזױ אױיך היינט דאַרף מען זיך 
שטעלן מיטן שטאַרקסטן תוקף, אַז 
דער חינוך פון די קינדער פון קליין- 
ווייז אָן זאָל זיין על פּי תורה תמימה, 
אָן קיינע פּשרות, ווייל אין דעם אין 
אָפּהענגיק דער גאנצער קיום פון 
אידן, 

י צוליב דער גרויסער וויכטיקייט 
פון תינוקות של בית רבן, איז יעדער 
איינער װאָס קען טאָן און העלפן 
אין דעם, דאַרף ער האָרעווען (כג"ל 
בענין עמלנו) מיט זיין געלט, מיט 
זיין גוף און נפש, צו פאַרגרעסערן 
דעם חינוך הכשר. 


פאַראַן װאָס מאַכן חשבונות, אַז 


2 זע דאָרטן תוד"ה בבציר, 


שי הוה 18 
דאָס אין ניט פאַר זיין כבוד. ער 
דאַרף טאָן אַ העכערן ענין. לערנען 
מיט קינדער אלף בית, קען אַ פשוט'" 
ערער. ריידן װעגן געלט אױף א 
חדר און אַ ישיבה איז שייך צו אַ 
משולח ניט צו אים א. א. ווֹ. -- זאָגט 
מען אים, אַז דאָס איז אַ חשבון אין 
נאָרמאַלע צייטן, בשעת א שריפת 
ר"?, מאַכט מען גיט קיין אסיפהן 
װער עס זאָל לעשן די שריפה, נאָר 
יעדערער טוט. יעדערער מן טאָן 
װאָס ער קען אויף לעשן די שריפה, 


פאַראַן װאָס טענה'ן, אַז ער האָט 
שוין גענוג געהאָרעװועט אויף חינוף 
הכשר, איצטער זאָל טאָן אַן אנדץ" 
רער. זאָגט מען אים, אדם לעמל 
יולךד, אַ מענטש דאַרף שטענדיק האַ- 
רעווען, 


בכדי צו באַרעכטיקן די יסהיל 
הנשמה װאָס זי האָט שטענדיק עָל 
ידי ירידתה בגוף ), דאַרף ער 
שטענדיק האָרעווען, װאָרום די וויילע 
װאָס ער האָרעװעט ניט, זיינען דאָף 
די יסורי הנשמה אומזיסטע, 


און אַזױי װי דאָס דאַרף זיין מיט 
זיך אַלײן אַזױי דארף דאָס אױיף 
זיין") מיטן צוייטן, ובפרט בענין 
החינוך : מען דאַרף שטענדיק האָרע- 

ווען אין דעם, 
גמשיחת שושן פּורים, תשי"ך) 


יא. אין סיום פון הינטיקער 
סדרה שטייט, אַז משה רבנו האָט 
געפרעגט ביי דעם אױבערשטן למה 
הרעתה לעם הזה, און אויף דעם האָט 


3) ראה מכתב הנדפס בסוף המאמר ד"ה 
באתי לגנל תשי"ג, 

4 להעיר מבבא בתרא ח, ב : הא תליסך 
שנין כו', 








116 לק וטי 
אים דער אױיבערשטער געענטפערט 
(בהתחלת פּ' וארא): אני הוי', וארא 
גו' באדל שדי ושמי הוי' לא נודעתי 
להם גו' וידעתם כי אני הוי" 


ווערט דערקלערט אין תורה אור '*), 
אַז ביי מתן תורה איז אַנטפּלעקט 
געװאָרן דער שם הי' (װאָס צו די 
אבות איז ער ניט נתגלה געװאָרן) 
ובכדי עס זאָל קענען זיין דער גילױי 
-- וידעתם כי אני הי' -- האָט 
מען געמוזט האָבן די הכנה פון גלות 
| מצרים --- הרעתה לעם הוהי 


און ער פירט דאָרטן אויס, אַז 
דאָס איז אויך דער טעם אױף ארי" 
כות גלות האחרון, װאָס דאָס איז אַ 
הכנה צו די גילױיים פון לעתיד. 


יב, יעדער ענין אין תורה איז אַן 
אמת'ער און אַן אייביקער. פון דעם 
איז פאַרשטאַנדיק, אַז אַ קשיא אין 
תורה, כאָטש ס'איז דאָ אויף איר א 
תירוץ, פונדעסטוועגן בלייבט נאָך 
אַלץ אַן אָרט אויף דער קשיא, 


--- װי כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט 
אַמאָל געזאָגט אין אַ שבועות'דיקער 
התוועדות ‏ װעגן דער קשיא װאָס 
שטייט אין תורת החסידות, פאַרװאָס 
האָט מען ניט קובע געװען שמח"ת 
אום שבועות -- זמן מתן תורתנו, 
אַז װיבאַלד די קשיא שטייט אין 
תורה, איז הגם עס איז פאַראַן אויף 
איר אַ תירוץ, פונדעסטוועגן איז נאָך 
אַלץ פאַראַן אַן אָרט צו זאָגן אַז 
שמחת תורה זאָל זיין שבועות -- 


און אזוי אויך דאָ: וויבאלד אז די 
קשיא למה הרעת שטייט אין תורה, 
איז אויך נאָכן תירוץ פון וארא גוי 


5 נו, ד. 


שי ח ות 


האָט נאָך אַלץ אַן אָרט די טענה, 
למה הרעתה. 


יג. איינער פון די טעמים אױיף 
דעם איז: הגם מען דאַרף טאַקע 
האָבן דעם שעבוד הגלות וייל דאָס 
איז אַ הכנה צו די גילויים דלעתיד, 
פונדעסטוועגן, קען מען דאָך דאָס 
אָבער אומבייטן אויפן גיסטיקן 
שיעבוד, 


װי ‏ ער דערקלערט אין תורה 
אור") די אַלע פּרטי השעבוד פון 
וימררו ‏ את חײיהם בעבודה קשה 
בחומר ובלבנים ובכל עבודה בשדה 
--- אין רוחניות : קוימררו את חייהם 
היא התורה כי היא חיינו, בעבודה 
קשה דא קושיא, בחומר דא קל וחומר, 
ובכל עבודה בשדה דא ברייתא, 
ובלבנים דא ליבון הלכתא", עיין שם 
באריכות, 


יד. אַזױ ‏ װי דעם ענין הגלות 
כפּשוטו קען מען אומבייטן אויף די 
ענינים ברוחניות, אַזױ אויך יגיעת 
וטרדת הפּרנסה (װאָס דאָס איז דער 
עיקר הגלות *)) קען מען אומבייטן 
אויף יגיעה וטרדא אין תורה, 


דער עיקר פון טרדת הפּרנסה איז 
דאָך דער רבות מחשבות בלב איש *), 
ביז אַז ער ווייס ניט װי צו טאָן -- 
קען מען דאָס אומבייטן אויף יגיעה 
וטרדא אין תורה. ער זאָל זיך מייגע 
זיין אין תורה, ביז אַז ביי אים װעט 
װערן אַ סברא לכאן און אַ סברא 
לכאן, און ער װעט ניט קענען מכריע 
זיין, װאָס דאָס איז מייגע ומטריד 
ביותר, 


6 מט, א. 
7) תורה אור ח, די 
18) ד"ה מים רבים תרל"ו בתחלתו. 
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-- דער ראָגאַטשאָװער גאון האָט 
אַמאָל געזאָגט, אַז דער שװוערסטער 
טאָג פון װאָך איז ביי' אים שבת. 
אינמיטן װאָך, װען עס װערט בי 
אים זייער אַ שטאַרקער שטראָם פון 
שכל, עס לויפן סברות לכאן וסכרות 
לכאן, האָט ער אַן עצה -- שרייבן 
װאָט אותיות הכתב זיינען מגביל דעם 
שכל-שטראָם, איז עס דעמאָלט לימ" 
טער מכריע זיין. מה שאין כן שבת, 
האָט ער דאָך ניט די עצה, מון ער 
זיך מייגע זיין ביותר, ביז ער קען 
מכריע זייך, 

און אַזױ ‏ װי עס װערט דער" 
ציילט *), אַז בשעת דער מיטעלער 
רבי פלעגט זאָגן חסידות איז גע- 
ווען זייער שטיל, דאָך פלעגט ער 
אַמאָל בשעת חסידות זאָגן: שאַ, שאַ, 
דער רבי (מחורש"ב) נ"ע האָט עס 
מבאר געוען, אַז דאָס איז געוען 
אויף איינצושטילן דעם שכל-שטראָט 
פון מוח, 

אין פלוג, פאַרװאָס דאַרף מען אָפּ- 
שטעלן גביעת המוחין? 

נאָר וי מען האָט גערעדט װעט 
מען עס פאַרשטיין, ווייל מצד נביעת 
המוחין איז שוער אָפּצושטעלן זיך 
און מכריע זיין בהחלט. עס קומט 
גלייך נאָך אַ טיפערע העמקה װאָס 
ברענגט אַ פאַרקערטע סברא -- הי 
דער אָפּטער אױיסשפּראַך אין מיטעלן 
רבייגס מאמרים : ,דלא בנ"ל? 


טו. איינער פון די הויפט-ענינים 
וועלכע זיינען געווען בגלות מצרים 
איז ,עבודת פּרך". װאָס מיינט עבודת 
פרך -- זאָגט די גמרא") אַן זי 
האָבן געגעבן מענערשע ארבעט צו 


9) חיום יום -- 7 אדר שי 
0 סוטה יא, ב. 


שיחהות 117 
פרויען און פרויען אַרבעט צו מע" 
נער, װאָס דאָס איז ניט װוי געווייגלעך, 


איז אויך דעם ענין פון עבודת 
פּרך דאַרף מען איבערבייטן דאָס זאָל 
זיין אין רוחניות, אַז די עבודה אין 
תורה ומצוות דאַרף זיין מער הי די 


געוואויגהייט, 
און אַװֹי ‏ װי' אין עבודת פרך 
בנגשמיות אין דאָך די אַרבעס פון 


פרויען גרינגער פון מענער אַרבעט, 
װאָרום איש דרכו לכבש ואין אשה 
דרכה לכבש"), פנדעסטװעגן מצד 
דעם װאָס עס איז ניט הי זייעף 
געוואויגהייט איו דאָס עבודת פּרך, 


אַזזי אויך אין רותניות, אַן די 
עבודה אַליין קען זיין אַ קלייגיקייט, 
אָבער ויבאלד אַז צוליב איה מון 
ער משנח זיין זיין געוואויגהייט, פאר- 
בייט דאָס די עבודת פּרך בגשמיר? 


און אַזױ װוי עס װערט דערקלערט 
אין תניא?) דער טעם אױף דעם 
װאָס די גמרא?) זאָגט, אַזו השונה 
פּרקו מאה פּעמים לבד וערט אָנגע" 
רופן לא עבדו און השונה פּרקו מאה 
טעמים ואחד װערט אָנגערופן עובד 
אלקים, אַז כאָטש דאָס איזן דאָך גיט 
מער הי נאָך אײן מאָל, נאָךר ול" 
באַלד ער אין משנה זיין טבע, זיין 
געוואוינהייט, ,שבימיהם הי' הרגילות 
לשנות כל פרק מאה פּעמים", הייסט 
ער עובד אלקים. און דורך דעם 
אחד דערלאַנגט ער אין יחידה שבגפש, 
מאה פּעמים -- עשר כחות הכלולים 
בעשר. מאה פּעמים ואחד -- בחינת 


1 יבמות סה, ב, 
2) פרק טו, 
23) חגיגה ט, גב 








* 
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יחידה, װאָס למעלה איז דאָס בחינת 
הכתר *( ) ' 


טו, נאָך אַ פּרט איז דאָ אין דעם, 
אַז ניט נאָר װאָס אויך דורך אַ 
גרינגער עבודה, װיבאַלד אַז עס איז 
אַן ענדערונג פון זיין געואוינהייט, 
פאַרבייט דאָס די עבודת פּרך בגשמיות 
און ער הייסט עובד אלקים; 


נאָך מערער, אַז אויך וען די דאָי 
זיקע ענדערונג פון זיין געװאוינ- 
הייט איז ניט אין אַ פּנימיות. ד. ה. 
אַז בפּנימיות פאַרבלייבט ער אין זיין 
פריערדיקער רגילות, עס אי מער 
ניט װאָס ער נױט זיך בעל כרחו, 
האָט ער אויך די מעלה פון עובד 
אלקים. 


דער טעם אויף דעם איז, וייל די 
פּנימיות הרצון פון אַ אידן איז דאָך 
טוב, מער ניט שהיצה"ר אונסו, איז 
אויף דעם מספּיק אויך די כפי' 
בע"כ *), 


יז, לױט דעם װעט מען אױיך 
פאַרשטײן,. װאָס דער אַלטער רבי 
ברענגט אין תניא דעם משל הגמרא 
פון ;שוק של חמרים שנשכרים לעשר 
פּרסי בזוזא ולאחד עשר פּרסי בתרי 
זוזי מפני שהוא יותר מרגילותם. 


ולכאורה איז ניט מובן, פאַרװאָס 
דאַרף ער ברענגען אין תניא דעם 
משל פון די חמרים, ער האָט גע" 
דאַרפט ברענגען נאָר װאָס די גמרא 
זאָגט אין דער מעלה פון השונה 
פּרקון מאה פּעמים ואחד; מוז מען 
דאָך זאָגן, אַז דער משל החמרים איז 
נוגע צום פאַרשטאַנד פון ענין פון 


624 זע לקוטי תורה ראה כב, ג. וש"ני 
5 זע רמב"ם הלכות גרושין ספ"בי 


לקוטי שיהות 


שינוי הרגילות וועגן וועלכן ער רעדט 
דאָרט אין תניא, 

װעט מען עס פאַרשטיין בהקדים 
הידוע אַז אין אַ תורה-משל זיינען 
אַלע פּרטים פון משל מתאים צום 
נמשל, װאָרום דער משל איז נשתלשל 
מהנמשל, במילא מון דאָך מתאים 
זיין אַלע פּרטים, 

וכמו"כ בהנ"ל: חמור וערט אָנ" 
גערופן דער גוף, און מען מאָנט ביי 
אַ אידן עזב תעזב עמו"), מ'זאָל 
זיך ניט מסתפק זיין מיט עבודה 
װאָס איז שייך צו דער נשמה אַלײן 
נאָר מ'זאָל מברר זיין אויך דעם גוף, 


און אין דעם זיינען פֿאַראַן צויי 
אופנים ; 


א) מאַכן דעם גוף אויס חמור, מאַכן 
אים פאַר אַ מדבר -- אתהפּכא. 


-- עס איז דאָך ידוע דער סי- 
פּור, אַז בשעת דער אַלטער רבי האָט 
געהאַלטן ביי פאָרן פון מעזריטש 
אַהים, איז געגאַנגען הרב הקדוש הרב 
המלאך (דעם מעזריטשער מגיד'ס 
זון) באַגלײיטן אים. האָט דער מלאך 
געזאָגט צום בעל עגלה -- מ'דאַרף 
שמייסן די פערד אַז די פערד זאָלן 
ווערן אויס פערד. נאָך אַ נוסח: אַז 
די פערד זאָלן וויסן אַז זיי זיינען 
פערד. האָט דער אַלטער רבי געזאָגט, 
אַז עס איז אים צוגעקומען אַ דרך 
אין עבודה, און האָט אָפּגעלײגט די 
נסיעה, און איבערגעבליבן נאָך א צייט 
אין מעזריטש -- 


ב) זייענדיק במהותו װי ער איז, 
זאָל ער זיך כופה זיין און משנה 
זיין רגילותו -- אתכפיא. און אויך 


6) היום יום -- כ"ח שבט, 


זל אױך 
אויבן עמוד 32, | 








לקוטי 


דורך דעם אופן פון אתכפיא, הייסט 
ער אַן עובד אלקים, 


און דאָס איז מרומז אין די פּרמי 
המשל פון שוק של חמרים: 

דעם חמור האָט ער ניט געקויפט, 
ד. ה. דער חמור אין ניט געװאָרן 
זיינער (ובנמשל הו"ע אתהפכא), ער 
האָט אים מער ניט װי געדונגען ד, 
ה. אַז דער חמור איז געבליבן אין 
זיין פריערדיקן רשות, אָבער פוג" 
דעסטוועגן רעכנט ער זיך גיט מיט 
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זיין רגילות צו פאָרן מער ניט װי 
עשר פּרסי, און אַרבעט מיט אים 
יותר מרגילותו, 


אַזוי איז אויך אין רוחניות, אַזן 
הגם דער גוף איז במצבו החומרי 
כמו שהוא, פונדעסטוועגן, דורך דעם 
װאָס ער איז כופה דעם חמור הגוף 
בעל כרחו על כל פּנים, וװוערט עשר 


אויך אָנגערופן עובד אלקים, 
(משיחת ש"פ וארא, תשי"א) 


פרשת וארא 


א. װי מען האָט שוין אַ סך מאָל 
גערעדט, אַז אַלע ענינים פון תורה, 
ניט נאָר די דינים נאָר אויך די 
סיפּורים, זיינען אַ הוראה (אֲנוְיל- 
זונג -- תורה מלשון הוראה -- אין 
יעדער צייט און אין יעדער אָרט, 
עד סוף כל הדורות. און דאָס איז 
דער ענין פון נצחיות התורה, 


דאָס הייסט, אַז אפילו די דערצי- 
לונגען און געשעענישן, װאָס זיינען 
פאַרבונדן מיט אַ מעמד ומצב, װאָס 
איז ניט שייך אין איצטיקע דורות, 
אָבער מצד נצחיות התורה, זיינען אויךף 
זי אַ הוראה אין יעדן דור. 


אַזוֹי אין דאָס ביי אַלע סיפורי 
התורה, און מכ"ש די סיפּורים וועגן 
יציאת מצרים. 


די מצוה פון זכירת יציאת מצרים 
איז יעדן טאָג, ווייל דער עגין פון 
יציאת מצרים איז פאַראַן אין דער 
רוחניות'דיקער עבודה פון מענטשן 
יעדן טאָג, וו" דער אַלטער רהבי 


דערקלערט באריכות אין תניא (פמ"ז) 
און אין תורה אור,. איז דאָך זיכער 
אַז אַלע סיפּורים װאָס די תורה דער" 
ציילט וועגן דעם אופן װי די אידן 
זיינען אַרױס פון מצרים אין גשמיות, 
זיינען אַ הוראה אויך אין דעם אופן 
;יציאת מצרים? אין רוחניות, 


דער אָנהױיב פון יציאת מצרים אין 
געווען מיט די עשר מכות, װאָס דורף 
זיי האָט מען צעבראָכן דעם שטאָלץ 
פון פּרעה און דעם שטאָלץ פון מצרים. 
דאָס איז דאָך דער תוכן פון היינטי" 
קער סדרה, אין וועלכער עס װערט 
דערציילט וועגן די מכות דם, צפרדע 
כו", 

ב. דער אָנהויב פון היינטיקער 
סדרה איז וועגן דער שווערער אוו" 
טערדריקונג און גלות אין מצרים, 


די סדרה הויבט זיך אָן מיט זי 
ווערטער וארא אל אברהם גה', װאָס 
דאָס איז דעם אױבערשטנ'ס ענט" 
פער צו משה רבינו אויף זיין שאלה 


100 ל ק טי 
(ענדע פּ'י שמות) למה הרעתה לעם 
הזה גו' והצל לא הצלת את עמך. 


דער גלות איז געווען אַזױ שטאַרק, 
מיט אַזאַ. שטאַרקער פינצטערקייט, 
--- חושך כפול ומכופּל --- אַז אַפילן 
ביי משה רבנו, װאָס ער איז תכלית 
החכמה והשכל דקדושה, איז אפילו 
אין זיין שכל ניט געוען קיין אָרט 
אויף דעם, און עֶר האָט געפרעגט: 
למה הרעתה לעם הזה 


אויך נאָכדעם, ווען משה רבינו האָט 
איבערגעגעבן צו די אידן דעם ענט- 
פער פון דעם אויבערשטן : ;לכן אמור 
לבני ישראל אני הוי' גו' והוצאתי 
אתכם מתחת סבלות מצרים גוי * מיט 
די ד' לשונות של גאולה, איז ולא 
שמעו אל משה מקוצר רוח ומעבודה 
קשה. 


אפילו די אויסערגעוויינלעכע אַנט- 
פּלעקונג פון שם הוי', װאָס איז דאַן 
נתגלה געװאָרן, װי עס שטייט: לכן 
אמור לבני ישראל אני הוי', װאָס 
דאָס איז דאָך גאָר אַ דערהויבענע 
אַנטפּלעקונג, פונדעסטוועגן האָט עס 
ביי זיי ניט געבראָכן דעם גלות, און 
ולא שמעו אל משה גוי 


און זיכער, אַז דאָס איז ניט גע" 
ווען די שולד מצד דעם שליח װאָס 
האָט איבערגעגעבן דעם אויבערשטנס 
רייד, װאָרום דער שליח איז דאָך 
געווען משה רבנו װאָס שכינה מדברת 
מתוך גרונו של משה, ד. ה. אַז 
אַפילו דער גוף הגשמי פון משהץ 
איז געװען א צינור און אַ כלי צו 
איבערגעבן דעם אױבערשטנס ריד 
וי זיי זיינען. 

-- װי עס איז באַוואוסטש) דער 


{) רמב"ם הלכות יסוה"ת פ"ו ה"י 
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חילוק צװוישן משה'ן און אַלע נביאים 
אַז באַ אַלע נביאים, בשעת נבואה 
האָט געדאַרפט זיין התפשטות הגש- 
מיות, ווייל זייער גשמיות'דיקער 
קערפּער איז ניט געווען קיין כלי צו 
דעם, און אַפילו נאָך דעם -- התנבאו 
ב,כה? (בחינת דמות בלבד) אָבער 
משה רבנו איז בשעת הנבואה גע- 
בליבן װוי ער איז, און התנבא ב;זה" =, 
ווייל זיין גוף הגשמי איז געוען אַ 
צינור און אַ כלי אויף איבערגעבן 
דעם דבר הוי' וי ער איז -- 
אויסער דעם איז געווען דער זכרון 
זכות אבות, װאָס דער איבערשטער 
האָט דערמאַנט ביים אָנהױיב פון זיין 
דיבור : וארא אל האבות, װאָס זכרון 
זכות אבות איז אַ גרױסע הילףף. 
אַזױ װוי עס איז פאַראַן אין משנה ), 
אַז מען פלעגט זאָגן האיר פּני כל 
המזרחה עד שבחברון להזכיר זכות 
ישני חברון, װאָס דאָס איז אַ סיוע 
-- הילף -- אין עבודת הקרבנות 
בכלל און קרבן תמיד בפרט, 
נאָך מערער : דער זכרון זכות אבות 
איז געווען פון דעם אויבערשטן אַלײן, 
װאָס דאָס איז גאָר אַ גרויסע סיועי. 
און ניט קוקנדיק אויף די אַלע מע- 
לות: א) גילוי פון שם הוי' און די 
די לשונות של גאולה: ב) דער גילוי 
דורך משה'ן; ג) דערמאָנונג פון זכות 
אבות;: און ד) דורכן איבערשטן 
אַלין, האָט דאָס נאָך אַלץ ניט גע" 
פּועליט אויף זיי אָנצוהויבן ברעכן 
דעם גלות, און עס האָט זיך ביי זי 
ניט אָפּגעלײגט דער ענין פון גאולה, 
ניט נאָר אַז בא זיי האָט זיך דאָס 
ניט אָפּגעלײגט אין אַן אופן פון ראי' 


2) ספרי ר"פ מטות. רשיי עה"ת במדבר 
ל, ב. 
3) יומא כח, א. תמידר ל, א. 
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-- התאמתות גדולה ביותר -- נאָר 
אַפּילו אין אַן אופן פון שמיעה.) -- 
הבנה והשגה אַליין --- האָט זיך דאָס 
אויך ניט אָפּגעלײגט -- ולא שומען 
גו", 

ג. דאָס אַלץ װערט דערקלערט 
אין אָנפאַנג פּרשה. אָבער שפּעטער 
אין דער פּרשה, דערציילט זיך װעגן 
די מכות, װאָס דוקא זיי האָבן אָנגש" 
הויבן צעברעכן דעם גלות, ניט קוקג" 
דיק אויף זיין שטאַרקײט און תוקף, 
בנ"ל, 


און דאָס איז אַן אָנווייזונג אין דער 
עבודה פון יעדן איינעם, יעדן טאָג 
אין יציאת מצרים הרוחגית: 


ניט קוקנדיק װאָס דער ;מצרים" 
איז בא אים מיט אַ גרויס שטאר" 
קייט -- צי דאָס אין בחי' מצרים 
דקדושה, ד, ה. אַז זיין עבודה אין 
על פּי טעם ודעת, במילא איז זין 
עבודה אַ באַגרענעצטע -- מצרים 
וגבולים, אָדער אפילו אַז דאָס איז 
מצרים דלעומת זה, ד, ה. אַז אפילן 
די עבודרה װאָס על פּי טעם ודעת 
פעלט בא אים אוױך, פונדעסטועגן, 
דורך דער עבודה פון די מכות קען 
מען ברעכן די שטאַרקײט פון מצרים, 
און פּועל'ן אַ גאולה אין זיין נשמה, 


ד. די ערשטע מכה װאָס האָט גע" 
בראָכן גלות מצרים איז געװוען -- 
דם. די װאַסערן -- פון גילוט -- 
זיינען געװאָרן בלוט, 

די טבע פון װאַסער איז קאַלט און 
נאַס ). בכלל איז קאַלטקײט אַ היפך 
פון קדושה, ווייל קדושה איו חיוה, 


64 זע תורה אור ר"פ ויחי, ובכ"מ. 
5 זע רמב"ם הלכות יסוה"ת פ"ך ה"ב. 
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לעבעדיקייט, וי עס שטײט אין 
אדר"נ'): עשרה גנקראו חיים, דאָס 
ערשטע רעכנט ער דאָרט, אַז הקב"ק 
נקרא חיים, און דערנאָך רעכנט עֶר 
אויס אַלע װאָס זיינען באַהעפט צום 
אויבערשטן. חיות ברענגט מיט יף 
חמימות, װאַרעמקײיט, אָבער קאַלט" 
קייט איז דער חיפּך פון װאַרעמקײט 
און קדושה'דיקער לעבעדיקייט, 


דאָס מיינט: די ערשטע זאַך װאָס 
מ'דאַרף איינברעכן איזו -- קאַלט" 
קייט, בשעת ס'איז דאָ אַ קאַלטקײט 
צו קדושה-ענינים, הויבן זיך פון דעם 
אָן אַלע ענינים ועלכע זיינען אין 
קעגנזאַץ צו קדושה, און דערפאַר אין 
די ערשטע מכה געווען אין װאַסשר 
-- קאַלטקײט, 


ה. אין וועלכע מים איו די מכה 
געוװוען? -- דערציײילט די תורה. 
;במים אשר ביאור") -- אין די 
װואַסערן פון טייך נילוס, 


אין קאַלטקײט זיינען דאָ צװיי 
אופנים: א) אַ קאַלטקײט צו ענינים 
פון װעלט, װאָס דאָס קומט מאף 
קדושה. 3) אַ קאַלטקײט צוֹ עיניל 
קדושה, װאָס דאָס איז דער אָנהוֹיף 
פון אַלע קליפּות, בג"ל, 


אַזױ זיינען אויך פאַראַן צוויי סאָרטן 
מים: א) מים װאָס קומען מלמעלה, 
וי עס שטייט: למטר השמים תשתה 
מים,. װאָס דאָס איז קרירות פון 
קדושה. ב) מים שמתחת לארץ -- 
קרירות דקליפה, 


דאָס װאַסער פון טייך נילוס, אין 
געווען פון דער דרגא הב. דערפאר 


6) פל"ד, * 
60 ע ר חלק בי כֹח, ב. 








192 לקוטי 
שטייט *) ביים נילוס דער לשון עולה 
לקראתו, ווייל דאָס קומט ניט מלמע- 
לה נאָר פון די מים שמתחת לארץ. 


און די מי נילוס, ד. ה. די קאַלט- 
קייט צו קדושה, דאָס איז געװוען די 
עיז פון מצרים, װאָס פון דעם האָבן 
זיך גענומען אַלערלײ שלעכטס. דער- 
פאַר, בשעת מען האָט אָנגעהױבן 
ברעכן דעם גאון -- שטאָלץ -- פון 
מצרים, האָט מען די ערשטע זאַך 
געבראָכן די מי היאור -- ענין 
הקרירות. 


ו. װאָס איז געװאָרן פון די װאַי 
סערן? זיי זיינען געװאָרן ‏ דם -- 
בלוט. דם איז חיות, לעבעדיקייט, וי 
עס שטייט כי הדם הוא הנפש. אויהפכו 
כל המים אשר ביאור לדם", אָנשטאָט 
די קאַלטקײט איז געװאָרן לעבעדי" 
קייט, דמיני ובי' אבא לשדי' בי' 
נרגא , 


דערמיט װעט מען אויך פארשטיין 
װאָס ביים אָנהױב שטייט ") אַז דאָס 
װאַסער איז איבערגעאַנדערשט גע" 
װאָרן לדם ,ביבשת", ולכאורה, װאָס 
איז נוגע צו מוסיף זיין דעם װאָרט 
ביבשת ? נאָר דער ענין איז: וייל 
טרוקעניש, יבשה, האָט ניט אין זיך 
אַפילו די מעלה פון פייכטקייט -- 
דביקות, און דער אויפטו איז געווען, 
אַז אפילו אין טרוקעניש זאָל אויך 
זיין חיות. 


ז. אין די פיר סוגים פון דומם, 
צומח, חי און מדבר, איז װאָס דער 


בטיי 

8 אגדת בראשית פמ"ב. פירש"י עה"ת 
בראשית מֿז, יי 

6 סנהדרין לט, ב. (כ"ה הלשון בתניא. 
ובגמרא ניזיל בי' נרגא), 

0) שמות ד, ט. 
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סוג האָט אין זיך ווייניקער חיות, 
אַלץ ווייטער איז ער פון קדושה, 
װאָרום קדושה איז חיות, כנ"ל. דומם 
איז די ווייטסטע זאַך פון קדושה, נאָך 
דעם גייט צומח און דאַן חי. אַזױ 
אויך אין די ד' עולמות אצילות 
בריאה יצירה עשי', איז עשי' -- 
װאָס דאָרט איז הרע גובר -- 
בדוגמת דומם א. א. װ. 


מים און דם זיינען די קרירות וחמי- 
מות וי דאָס איז אין דומם, אָבער 
אויך אין בעלי חיים איז דאָ דער 
ענין הקרירות. און פאַרשטייט זיך אַז 
איבערהופּט איז דאָס ביי די בע"ח 
וועלכע זיינען באַשאַפן געװאָרן פון 
װאַסער. פון די עשר מכות -- איז 
דאָס צפרדעים, ושרץ היאור צפר" 
דעים, וי ביי בריאת הדגים אין ששת 
ימי בראשית:), ביז אַז צפרדע 
שווימט אין טייכן וכו'י, װי דערציילט 
אין גמרא ומדרש'=), אַז בכדי אַן 
עקרב זאָל קענען אַריבערגײן איבער 
אַ טייך, זעצט מען אים אַרױף אויף 
אַ צפרדע, און דער צפרדע פירט 
אים איבער דעם טייך. 


-- עקרב איז אויך בטבע אַ קר 
און תוקף הקרירות *). פונדעסטוועגן 
איז ער ניט מים, ניט היפּך בתכלית 
פון אש, ער שוימט ניט. אָבער 
צפרדע איז בריאת המים*) -- היפּך 
האש. 


ח. דערמיט װעט מען פאַרשטין 
װאָס עס שטייט א רבותא אױיף די 


אטט יי ייט 


1 שמות רבה פ"י, בי 

2) נדרים מא, א. קהלת רבה פ"ה עה"פ 
ויתרון ארץ. 

3 עבודה זרה כח, סע"ב, 

4) שמות רבה פ"י, גי 


ל ק ו טי 


צפרדעים אַז דוקא זיי זיינען גע" 
גאַנגען ;בתנוריך" -- אין די אויוונס, 
אין פלוג, װאָס איז דער אויפטו אין 
דעם ? 


-- די חז"ל לערנען דערפון אָפּ 
זייער מסירות נפש") אַז װױבאַלף 
דער אויבערשטער האָט זיי געהייסן 
גיין אין גאַנץ ארץ מצרים, זיינען 
זיי געגאַנגען אַפילו אין אױװנס, 
אָבער דאָס דערקלערט ניט פאַרװאָס 
איז דאָס זעלבע ניט געווען אויך בי 
כנים און ערוב. -= 


אָבער לױט דעם װאָס מען האָט 
גערעדט פריער איז פֿאַרשטאַנדיק; 
מען האָט באַוויזן מסירת נפש בתכלית, 
אַפילו מן הקצה אל הקצה, וי 
צפרדעים װאָס זיינען פון מים -- 
ושרץ היאור -- און פונדעסטװעגן 
זיינען זיי געגאַנגען אין ברענענדיקע 
אויוונס --- אש, היפּך מקצה לקצה. 


ט די צפרדע איז געקומען אױיף 
צו שלאָגן דעם גאַנצן געביט פון 
פּרעה, װאָס דאָס מיינט די קדושה" 
דיקע קאַלטקײט צו ענינים פון גש" 
מיות און חומריות. 


און דאָס איז דער ענין, װאָס די 
צפרדעים זיינען געגאַנגען ,בתנוריך 
ובמשארותיך", ד. ה. זיי זיינען גש" 
גאַנגען לעשן די חיץ און די פאַל- 
שע געהויבנקייט פון קליפה. װאַ" 
רום אויך אין לעומת זה איז פאַראַן 
דער ענין פון װאַרעמקײט, 


כאָטש מען האָט פריער גערעדט 
אַז קליפּה איז קרירות, קאַלטקײט, 
פונדעסטוועגן, כדי עס זאָל קענען 
זיין דער ענין הבחירה, מוו קליפה 





5) פסחים נג, 3. און זע זח"ב כט, 3 
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האָבן עפּעס אַ צוגלייך צו קדושה, 
לכל חפּחות כקוף בפני אָדֹם (וי אַ 
מאַלפּע צו אַ מענטש), דערפאַר אין 
אויך אין קליפה פאַראַן דער ענין 
פון היץ -- דער קאָך אין עָגִיני 
עולם הזה, 


י די הוראה -- אָנװײזונג -- 
פון דעם אין עבודה איז: 


בכדי פּטור צו וערן און אַרױים" 
גיין פון מצרים דלעומת זה, 

(על דרך זה איוֹ אויך דער אופן 
היציאה פון מצרים דקדושה, עבודה 
שעל פּי טעם ודעת. אָבער נוגע בעיקר 
איז דאָך דער אַרױסגין פון מצרים 
דלעומת זה) 


דאַרף מען אַרינטראָגן אַ ‏ הא" 
רעמקייט און א לעבעדיקייט אין 
עניני הקדושה, װאָרום דער אָנהױב 
פון כל מיני רע איז קרירות, -- 
קאַלטקײט, 


עס קען זיך דוכטן: װאָס איז אַזױ 
דער רעש אַז מען האָט ניט קיין 
קאָך אין קדושה, מען טוט דאָך ניט 
קיין פאַרקערטע זאַכן, איז װעמען 
אַרט דאָס אַז מען האָט נגיט קין 
קאָך אין קדושה? 


דאַרף מען ויסן, אַז עס איז ניט 
וי מען מיינט, אַז מען קען זיין ניט 
אַהין און ניט אַהער (ניט קאָכן זיף 
אין קדושה, און אויך ניט קאָכן זיף 
אין עניני רע), װאָרום אויףם מאיז 
קאַלט צו קדושה איז סוף סוף װעט 
מען ליגן אין טומאת מצרים, ""ל, 


און דערפאַר לייגט דער יצה"ר 
אַזױי פיל כחות מיט השתדלות אויף 
אָפּקילן אַ אידן ער זאָל ניט נתפּעל 
ווערן פון אלקות, אַז אפילו בשעת 
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ער זעט אַ נס ומופת גלוי, קומט 
דער יצה"ר צו אים און טענה'ט מיט 
אים איין: װאָס האָסטו װאָס צו 
נתפּעל װערן פון דעם, דו אלין 
גלויבסט דאָך, אַז אַלע ענינים קו" 
מען פון דעם אויבערשטן און דער 
אויבערשטער איז אַ כל יכול, װאָס 
לגבי אים האָבן אַלע עולמות ניט 
קיין באַטרעף, איז דאָך פּשוט אַז ביי 
אים האָבן קיין באַטרעף ניט דרי 
אותיות און ער קען איבערבייטן פון 
צירוף אותיות ;חמץ" אױיף צירוף 
אותיות -שמן", ומי שאמר לשמן 
וידליק הוא יאמר לחומץ וידליק"), 
היינט װאָס דאַרפסטו נתפּעל װערן 
און אַרױסגײן פון די כלים? 


די כוונה פון דעם יצה"ר איז צו 
אָפּקילן אים פון אַ גיטלעכער הת- 
פּעלות און פּועל'ן אין אים אַ קרי- 
רות צו קדושה. װאָס דאָס איז אַ 
מקור אויף טומאת מצרים. 


דערפאַר דאַרף מען געדענקען אַז 
די ערשטע זאַך װאָס מען דארף טאָן 
אויף פּטור ווערן פון {מצרים" איז 
--- עדם", אָנהױבן קאָכן זיך און לעבן 
אין די ענינים פון קדושה. 


און פונקט װי מען דאַרף פּועלץ 
ביי זיך די װאַרעמקײט אין קדושה 
-- דם, אַזױ דאַרף מען אויך פּועל'ן 
ביי זיך ‏ די קאַלטקײט צו עניני 
העולם -- צפרדע, װאָס דאָס זיינען 
אויך די צוויי תנועות פון סור מרע 
--- צפרדע, ועשה טוב -- דם, און 
דורך די צוויי תנועות וענפיהם גייט 
מען אַרױס פון מצרים, 


6) תענית כה, א. 
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יא. בכלל איז דער סדר העבודה, 
פריער סור מרע און דערנאָך ועשה 
טוב,. לוט דעם באַוואוסטן משל, אַז 
בשעת מען ויל מאַכן אַ דירףה 
פאַר אַ מלך בשר ודם, איז די 
ערשטע זאַך דאַרף מען אױסראָמען 
אַלע שמוציקע זאַכן כוי, און ערשט 
דעמאָלט קען מען אַרײינשטעלן שיינע 
כלים און מאַכן עס פאַר אַ דירה 
ראוי! למלך, 


דאָס איז אַ סדר מלמטה למעלה, 
אָבער מלמעלה למטה איז אַ פאַר" 
קערטער סדר, פריער ועשה טוב און 
דערנאָך סור מרע, דאָס הייסט מען 
אין מגלה מלמעלה גילױים נעלים 
ביותר, װאָס פּועל'ן אַז מען איז סור 
מרע. 


און װיבאַלד אַז די מכות זיינען 
דאָך געקומען מלמעלה, דערפאַר איו 
פריער געווען דם -- ;ועשה טוב? 
און דערנאָך צפרדע -- ;סור מרע". 


יב. הגם אַז דאָס איז אַ סדר פון 
מלמעלה למטה, אָבער װיבאַלד אַז 
אַלע סיפּורים פון תורה זיינען אַ 
הוראה פאַר אַלע דורות בעבודתנו 
-- כנ"ל, איז דאָס אויך אַ הוראה 
אַז עס דארף אויך זיין אַ סדר פון 
אָנהױבן מיט ועשה טוב. 


און װי דער רבי מהר"ש האָט גע" 
זאָגט: ;די װעלט זאָגט אַז מ'קען 
ניט אַרונטער דאַרף מען אַריבערי 
און איך האַלט אַז מידאַרף לכתחילה 
אַריבער?: 


| עס דאַרף אויך זיין אַ סדר פון 
גיין לכתחילה העכער, מגלה זין 
ריבוי אור, װעט שן דער חושך 
נדחה ווערן בדרך ממילא, 





ל קוטי 


יג, = מעין זה איז אויך דער חי" 
לוק פון גליא דתורה מיט פּנימיות 
התורה. מצד גליא דתורה איו אַ 
סדר בדרך מלמטלמ"ע, מן הקל אל 
הכבד,. מצד פּנימיות אין אַ פאָף" 
קערטער סדר, מען הויבט אָן באַלך 
מיט אור,. ובפרט בדורות האחרונים, 
איז מען מגלה פּנימיות התורה צו 
אַלעמען, און מען שטעלט ניט די 
תנאים און מען פאַרלאַננט גיט די 
חכנות װעלכע מען האָט געדאַרפט 
האָבן אַמאָל צו אָנהױיבן לערנען 
פּנימיות התורה. היינט לערנט מען 
פּנימיות התורה מיט אַלעמען -- 
הפצה דוקא. און לוט דעם באַוואוסטן 
משל פון אַלטן רבין װעגן דעם 
איידלשטיין אין דעם מלך'ס קרוין, 


און דאָס אי דער װעג אױף 
אַרױסגײן פון מצרים -- דער װעג 
פון אַנטפּלעקן און פאַרשפּרײטן פַּנל- 
מיות התורה, אָנהויבן מיטן קאָך און 
חיות דקדושה -- ;דם" דאַן װעט 
קומען דער דחית הרע -- דאָס 
אַװועקשטױסן די שלעכטס, 


-- און אַז שלש קליפות הטמאוז 
ווערן נדחה אינגאַנצן פון זיין גבול, 
-- במילא ") האָט קליפּת נוגה אַן 
צלל' == 


װאָס דורך דעם װעט מען פועלץ 
די גאולה הפּרטית בנפשו, און דער" 
נאָך אויך די גאולה הכללית, דכימי 
צאתך מארץ מצרים אראנו נפלאות, 


במהרה בימינ. 
(משיחת שׂ"פ וארא, תשח"י) 


יד. עס איז באַוואוסט, אַז די פיף 
לשונות של גאולה -- פון היינטל" 


7) תניא פל"ז, 
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קער סדרה -- והוצאתי והצלתי 
וגאלתי ולקחתי, זיינען כנגד די 7' 
גאולות, פון גלות מצרים ושאר הו" 
ליות. דערפון איז פאַרשטאַנדיק אַז 
דער לשון עוהבאתי" איו דאָס אַן 
עלי' יוֹתר אין דער גאולה דלעתיף 
לבוא, װאָס בכלל טיילט עס זיך אויף 
ימות המשיח און חד חרוב וכ 


פון דעם װאָס אױיך דעם פינפטן 
לשון האָט דער אױבערשטער גש- 
זאָגט ביי גאולת מצרים, אין פאָרף- 
שטאַנדיק אַז אָנפאַנגענדיק פון יצַלײ 
את מצרים, האָט זיך שוין אָגנעהױיבן 
די גאולה העתידה אין אַלע אירע 
ענינים, לוט דעם װאָרט פון מ"ק 
מו"ח אדמו"ר, אַז פון יציאת פש" 
רים אָן, פאָרט מען צו דער גאולה 
דלעתיד, 


טו. די גמרא=) זאָגט,. ר' יוחגן 
אמר, אשו משום חציו, ד. ה, אַז באלד 
וי מען צינדט אָן פייער װערט מען 
שוין נתחייב אױף די היקות װאָס 
וועלן אַרויסקומען שפּעטער, 


אין פלוג, איז ער דאָך בשעת ההיזק 
אַן אנוס, היינט װוי אַזױ איז מען אים 
מחייב ? נאָר דער חיוב איז אויף דעם 
אַנצינדן דעם פייער, (װאָס דאָס אין 
דאָך ברצון), װאָרום באַלד דעמאָלט 
האָט זיך שוין אָפּגעטאָן דער גאן" 


צער היוק, 
מרובה מדה סובה ממדה פרף" 
גיות *). אויב בי מדת פרעניות 


האָט זיך אָפּגעטאָן דער גאַנצער היוק 
פון פריער, איז דאָך ביי מדה טובה 
אודאי אַזױ, אַז באַלד וי דער אוי" 


8) ב"ק כב, א. ונמוקי יוסף שם, 
9) יומא עו, א. 
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בערשטער האָט צוגעזאָגט והבאתי 
אתכם אל הארץ הטובה, װאָס דאָס 
גייט אויף דער דרגא עליונה פון 
גאולה דלעתיד, האָט זיך שוין דאָס 
אַלץ אָפּגעטאָן. 


טז,. וועגן דעם תענית פון תשעה 
באב, זאָגט דער זעלבער ר' יוחנן"), 
אַז ער װאָלט מתקן זיין דעם תענית 
דער צענטן טאָג אין אב, ווייל תשעה 
באב איז נאָך דער רוב ביהמ"ק גע" 
ווען גאַנץ און דער עיקר החורבן איז 
געווען בעשירי באב. 


פרעגט מען -- לויט דעם דערמאָנטן 
כלל, אַז בשעת מען צינדט אָן פייער 
ווערט שוין אָפּגעטאָן דער גאַנצער 
היזק, היינט װיבאַלד אַז דער אָנפאַנג 
פון ברענען איז געווען תשעה באב, 
האָט זיך דאָך לדעת ר' יוחנן אַלײן 
אין ט' באב שוין אָפּגעטאָן דער גאַנ- 
צער ענין? נאָר די דערקלערונג איז, 
אַו דער דערמאָנטער כלל איז נאָר 
שייך ביי אַ בשר ודם, אָבער ניט 
ניי דעם אויבערשטןן. 

דער טעם אויפן חילוק: ביי אש, 
װאָס עס איז משום חציו, איז װי נאָר 
; ער חץ איז אַרױס פון זיין האנט 
איז ער שוין ניט קיין בעה"ב איף 
אים, במילא, איז בשעת ער װאַרפט 
דעם חץ אָדער בשעת ער צינדט אָן 
דעם פייער, האָט זיך שוין אָפּגעטאָן 
דער גאַנצער היזק. 

ובמילא פאַרשטייט מען אַז בי 
דעם אויבערשטן װאָס בא אים זי" 
נען אויך אש וחיצים קיינמאָל ניט 
אַרױס פון האַנט *), און ער איז אַלע 
מאָל אַ בעה"ב אויף דעם. בא אים 


0) תענית כט, אי 
1) רשיי דברים לב, מא, 


שי ח ות 


האָט זיך די זאַך פריער ניט אָפּגע- 
טאָן, ווייל ער קען דאָס אַלע מאָל 
ציען צוריק, 

דערפאַר זאָגט ר"י אַז מען האָט 
געדאַרפט קובע זיין דעם תענית 
בעשירי באב, װאָרום הגם אַז באש 
הצתה. כתשעה באב, -- פונדעסט. 
וועגן װיבאַלד אַז ער קען אַלע מאָל 
ציען צוריק, האָט זיך דער הורבן 
נאָך ניט אָפּגעטאָן בתשעה באב. 

און לוט דעם איז דאָך אין פלוג 
אויך אַזױ אין אונזער ענין -- היינט 
װאָס זאָגן מיר אַז בשעת דער אי" 
בערשטער האָט צוגעזאָגט והבאתי 
גוי, האָט זיך שוין אָפּגעטאָן די גאו" 
לה, װיבאַלד אַז ס'איז דאָך אַלע מאָל 
בא אים אין האַנט, ומי יאמר לו מה 
תעשה, ובמילא איז דאָך כל זמן ער 
האָט ניט -אָפּנעטאָן דעם ענין בפועל, 
האָט זיך דער ענין נאָך ניט אָפּגע- 
טאָן ? 


יז, אָבער באמת איז דאָס קין 
קשיא ניט. װאָרום ‏ עס איז באַ- 
וואוסט=), אַז פון גזירות רעות ר"ל 
האָט דער אויבערשטער חרטה און ער 
איז זיי מבטל, אָבער פון גזירות טו" 
בות האָט ער קיין מאָל ניט חרטה, 
ההוא אמר וגו' ולא יקימנה, בתמי'. 
דערפאַר איז בשעת דער אױבער" 
שטער האָט צוגעזאָגט והבאתי גו' װאָס 
דאָס איז דאָך אַן ענין טוב, און 
װועט קיינמאָל ניט חרטה האָבן פון 
דעם, איז דאָס כאילו ווי ער איז 
כביכול מוכרח אין דעם, און דאָס 
איז כביכול װי ביי אַ מענטשן 
נאָכדעם װוי דער חץ איז שוין אַרױס 
פון זיין האַנט. 


2) רמב"ם הלי יסוה"ת פ"י ה"ך. 


ל ק ו טי 


כאָטש אַז למעלה איז דאָך ניט 
שייך קיין הכרח חס ושלום, און הכל 
ברצונו יתברך, פונדעסטוועגן, װיבאַלד 
אַז אַזױ איז רצונו יתברך, אַז אַן 
ענין טוב װעט ער קיינמאָל ניט מבטל 
זיין, איו דאָך דער ענין אַ מוכרח, 


לגבי דעם אויבערשטן איז זיכער, 
אַז דאָס איז ברצונו ית', װאָרום דאָס 
גופא װאָס דער ענין אין א מוכרתח 
איז עס ווייל אַזױ איז ברצונו יתברך, 
אָבער דאָס װאָס ס'איז נוגע צו דעם 
ענין, איז דאָך דער ענין א מוכרח 
ווייל ער -- דער ענין -- קען בשום 
אופן ניט בטל וערן. ובמילא לגבי 
דעם ענין איז דאָס גלייך צו אַ בשר 
ודם, װאָס דער חץ איז אַרױס פון 
זיין האַנט, װאָס ער (דער חץ) קען 
בשום אופן גִיט גיין צוריק, 


יח. דער ענין אין עבודה איו: 
בשעת מען ווייס אַז די גאולה, פיז 
אין דעם גרעסטן עילוי, איז שױן 
פאראן איצטער, עֶס אין מער גיט 
װאָס זי דאַרף נתגלה וערן, איו א 
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סך גרינגער צו דורכגיין אַלע העל" 
מות והסתרים װאָס אין עוה"ז בבלל, 
ובזמן הגלות בפרט און אין די לעצ" 


טע דורות בפרטי פרטיות, 
אויסער דעם, װאָס סאיז בא" 
וואוסט, אַז אַלע מניעות ועיכובים 


װאָס זיינען דאָ אויף תומ"צ, זיינען 
ניס קיין אמת'ע מציאות ח"ן, מער 
ניט װי אַ העלם והסתר, בכדי אַרױס- 
רופן טיפערע כחות אין עבודת ה' 
איז נאָך מערער, אַז מצד דער 
גאולה װאָס זי איזן באמת לאמיתו 
שוין דאָ איצטער, זיינען דאָך שױין 
אויך די העלמות והסתרים שוין איצ" 

טער אַראָפֿ, 
און בשעת מען וייס אַז דאָס אין 
מער ניט וי אַ דמיון, און מען ווערט 
ניט נתפּעל פון דעם, נאָר מען גייט 
מיט אַ שטאַרקײט אין קדושה, דפ 
מאָלט גייט אַראָפּ דער העלם אױך 
פאַר דעם קערפערלעכן אויג, אַז עס 
ווערט לטב עביד און דאן אויך גם 

זו לטובה *). 
נמשיחת ש"פ וארא, תשי"ך) 


פרשת בא 


ויום ההילולא של כ"ק אדמו"ר מחריי"צ נבג"מ זי"ץ 


א. אין היינטיקער סדרה דער" 
ציילט די תורה, אַז דער אויבערשטער 
האָט געהייסן מען זאָל נעמען אַ 
שעפּס דעם צענטן טאָג אין גיסן 
האַלטן אים עטלעכע טעג אין שטוב, 
און דעם פערצענטן טאָג שעכטן אים 
און מקריב זיין פאַר אַ קרבן פּסח. 

צוליב װאָס האָט מען געדארפט 


נעמען דעם שה דעם צענטען טאָג? 
-- זאָגן די רז"ל: בכדי אַז ווען זי 
מצריים װעלן זען באַ אידן דעם 
שעפּס, און װעלן פרעגן נאָך װאָס 
האַלט איר אים אין הױן, זאָלן די 
אידן ניט נתפעל װערן און ענט- 


3) זע שיחה צו פּרשת תבוא, 





108 לק ו טי 
פערן: מיר האַלטן דעם שעפּס אין 
הויז אויף צו שעכטן אים און מקריב 
זיין פאַר אַ קרבן 


די מצריים האָבן געדינט צו אַ 
שעפּס, דאָס איז געװען זייער ע" 
(דערפאַר האָט דאָך משה רבינו גע- 
זאָגט צו פּרעהץ, הן נזבח גה ולא 
יסקלונו גוי), פונדעסטוועגן האָט דער 
אויבערשטער זיי געהייסן, האַלטן דעם 
שעפּס פיר טעג אין שטוב, און אויף 
די פראַגעס פון די מצריים, זאָלן 
זיי ענטפערן, מיר װעלן דאָס שעכטן 
או! מקריב זיין צו דעם אויבערשטן. 


דער תוקף -- די שטאַרקייט -- 
און מס"נ װאָס די אידן האָבן גע- 
האַט אויף ניט נתפּעל װערן פון די 
מצריים, האָט געבראַכט די גאולה, 
װי די רז"ל זאָגן, אַז בשעת יצי"מ 
זיינען געווען די אידן נאַקעט פון 
מצות, און װוי עס שטייט ואת ערום 
וערי', און הללו עובדי ע"ז והללו 
עובדי ע"ז, האָט זיי דער איבער- 
שטער געגעבן די מצוה פון קרבן 
פּסח, און אין זכות פון דער מצוה 
מיט דעם מסירת נפש װאָס זיי האָבן 
געהאַט דערביי, זיינען זיי אויסגע- 
לייזט געװאָרן פון מצרים, 


ב. עס שטייט :), כימי צאתך מארץ 
מצרים אראנו נפלאות. ד. ה. אַז 
גאולת מצרים איז אַ משל אויף דער 
גאולה פון לעתיד. װיבאַלד אַז ס'איז 
אַ משל פון תורה, איז פאַרשטאַנ" 
דיק, אַז די ענינים װאָס האָבן גע- 
בראַכט יציאת מצרים, װעלן אױיך 
ברענגען די גאולה העתידה. כידועי 
אַז אין אַ משל פון תורה זיינען אַלע 


ייא יט 


1) מיכה ז, טוה 


שי חות 

פּרטי ‏ המשל צוגעפּאַסט צו דעם 
נמשל = 

אַזױי װי יציאת מצרים איז גע- 


קומען דורך תוקף -- שטאַרקײט -- 
און מס"נ, אַזױ אויך די גאולה הע" 
תידה װעט קומען דורך דעם װאָס 
מען װעט גיין מיט תוקף און מסירת 
נפש, 


ג. אױב אַלע מצות דאַרף מען 
טאָן מיט א תוקף, מכ"ש אַז די מצוה 
פון אהבת ישראל -- יסוד כל התו" 
רה *), דאַרף מען אַװדאי טאָן מיט אַ 
תוקף, און פון קיינעם ניט נתפּעל 
ווערן. 


מען דאַרף ריידן מיט אַ אידן 
וועגן תורה ומצוות, און אוב עס 
פּועליט ניט, דאַרף מען ריידן נאָך 
אַמאָל. אויב אַפילו יענער קבריקעט" 
זיך, דאַרף מען אױך ניט נתפּעל 
ווערן, אדרבה, פון דעם װאָס ער 
בריקעט זיך, איז אַ ראי''), אַז אים 
רירט עס אָן. במילא דאַרף מען 
ריידן מיט אים נאָך אַמאָל און נאָך 
אַמאָל, ביז עס װעט זיך בי אים 
צונעמען. 


מען דאַרף גיין מיט אַ תוקף. מען 
דאַרף טאַקע ריידן בדברי נחת כדי 
עס זאָל נתקבל װערן. (וכפּתגם כ"ק 
מויח אדמו"ר: מען דאַרף יענעם 
ניט אַראָפּרײיסן דעם נאָז) אָבער -- 
מיט אַ תוקף. און אַז מען װעט ריידן 
בנחת ובתוקף, װעט מען מצליח זיין. 


און דאָס װאָס דערווייל האָט ער 


2) זע אױבן עמוד 118 

6 שבת לא, א. תניא פרק לב. 

4 זע קונטרס התפלה פ"ח. תורת שלום 
צ' 10. 
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ניט מצליח געווען, דאַרף ער ויסן 
אַז די שולד איז ניט אין יענעם נאָר 
אין אים, יענער איז גוט, נאָר בא 
אים זיינען דאָס ניט קיין דברים 
היוצאים מן חלב, -- דערפאַר אין 
ניטאָ די צווייטע האַלבע -- נכנסים 
אל הלב. ער דארף זאָגן אַ קאַפּיטל 
תהלים עס זאָל זיין יוצאים מן הלב, 
ובמילא וװעס זין -- גכגסים אט 
הלב, 


ד. און אַזױ װי בשעת יציאת 
מצרים, איז דורך דעם תוקף פון די 
אידן װאָס זי זיינען ניט נתפּעל גע 
װאָרן פון די מצריים, זיינען זי 
אַרױס פון מצרים און אויך מיטגע" 
נומען מיט זיך די כסף װהב פון די 
מצריים, און די מצריים זיינען אֲלע 
דערטרונקען געװאָרן, װי עס שטייט 
לא נשאר בהם עד אחד, און אויף 
דער איינער -- פּרעה -- װאָס אין 
יאָ געבליבן, איז ער דערנאָך געקו" 
מען אין נינוה און אויך דאָרטן האָט 
ער געהאַט צרות ); 


אַזױ אויך איצטער, ווען מען װעט 
גיין מיט אַ תוקף און מסירת גפש, 
ניט נתפּעל װערן פון קיינעם, װעלן 
אַלע מנגדים בטל װערן און עס 
וװועט זיין די גאולה העתידה במהרה 
בימינן, 
(משיחת אחרון של פסח, תשי"ב) 
ה. אין 9' החודש, איז אויך דאָ 
די מצוה פון אכילת מצה -- שבעת 
ימים מצות תאכלה 


די מצוה פון אכילת מצה אין גצ" 
בליבן אויך בזמן הזה מדאורייתא, 


בכלל זיינען פאַראַן דריי הויפט" 


5 ילקוט שמעוני נ"ך רמז תקנ, 
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ענינים אין פּסח: פסח, מצה, ומרור, 
ובזמן הזה, איז פּסח מער ניט װי -- 
ונשלמה פרים שטתינו,. מצות אפילת 


מרור -- איז נאָר מדרבנן, אָבער 
מצות אכילת מצה איז אויך בזמן הזה 
מדאורייתא =), 


דער חילוק פון חמץ מיט מצה, 
איז אין צווי? ענינים: 


א) ביי חמץ הויבט זיך אויף דער 
טייג, ביי מצה בלייבט דער טײג הי 
ער איז. און אין רוחניות מינט 
דאָס : חמץ -- ישות והתנשאות, מצה 
-- ביטול, 


דערפאַר איז דער עיקר ענין פון 
מצה, לחם עוני דוקא, ווייל דער עגין 
פון מצה איז ביטול, און דאָס דריקט 
זיך אויס אין לחם עוני דוקא. הגם 
אַז עסן מעג מען אויך מצה עשירה, 
אָבער יוצא זיין מצות אכילת מצה 
קען מען נאָר מיט לחם עוני ) 


אױך די מצה װאָס אידן האָבן 
געגעסן אין מצרים, איז געווען לחם 
צובי. 


ב) מצה און חמץ זיינען צװאַמעג- 
געשטעלט פון די זעלבע אותיות, נאָר 
מצה אין מיט אַ ה"א, און חמץ -- 
מיט אַ חי"ת, 


דער אות ה"א איזן ענלעך צום 
אות חי"ת. ביידע זיינען פון דריי 
קוין (פּאַסיקלעך) און זיינען אָפן פון 
אונטן. דער חילוק אין נאָר, אַן אַ 
חי"ת איז פאַרמאַכט פון אַלֶע דרי 
זייטן אינגאַנצן, און אַ ה"א האָט אַן 
עפענונג פון אויבן, 


אורח חײם סימן תעה. 
) אורה חיים סימן תנד, 
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די עפענונג פון אונטן (אין בי" 
דע אותיות) מיינט: לפתח חטאת 
רובץ, די פאַרמאַכונג פון די אַלע 
זייטן --- אין אות חי"ת -- מיינט: עס 
איז ניטאָ קיין אָרט אויף אַרױסגין 
פון דעם לפתח חטאת רובץ. די עפע- 
נונג פון אויבן, -- אין אות ה"א -- 
מיינט: ער איז טאַקע אין אַ מצב 


פון לפתה הטאת רובץ, ער האָט 


אָבער אַ פּתח למעלה -- אַרױסגײן 
פון זיין מצב און תשובה טאָן '). 

און כאָטש עס איז אַ קליינער פּתח, 
דאָך זאָגן אָבער די רז"ל: פּתחו לי 
כחודו של מחט -- און דורך דעם 
-- ואני אפתח לכם כפתחו של אולם, 
װאָרום דורך איין הרהור תשובה קען 
ווערן אין איין רגע -- פון אַ רשע 
גמור אַ צדיק גמור '. 


ז, די צוויי חילוקים זיינען אָפּ- 
הענגיק איינער פון צוייטן, בשעת 
מען איז בטל, איז אפילו אויב מען 
האָט ח"ו געזינדיקט, טראַכט מען 
וועגן תשובה, אָבער װען מען איז 
בישות והתנשאות, טראַכט מען ניט 
וועגן תשובה, 


ווען ער איז בטל, זוכט ער ניט 
צו מאַכן זיך גערעכט, במילא מאַכט 
ער אַ ריכטיקן חשבון, און אַז ער 
זעט אַז זיין פירונג טוג ניט, טוט 
ער תשובה. דאַקעגן מצד גרויס- 
האַלטן זיך, געפינט ער חשבונות 
אויף גערעכט מאַכן אַלע זיינע הנה" 
גות *). 


ח,. נאָך מער: ניט נאָר װאָס נאָך 
דעם וי ער האָט געטאָן ניט קין 
8) זע מנחות כט, בי 

9) זע קידושין מט, ב, 

0) ראה בכ"ז בקונטרס ומעין מאמר טו, 
טז. ד"ה לך לך תש"ב. 
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גוטע זאַך, געפינט ער אַ תירוץ אויף 
דעם וייל ער ויל בלייבן גערעכט 
באַ זיך, נאָר אויך באַלד לכתחילה 
בשעת עס קומט צו מקיים זיין אַ 
מצוה װאָס ער דאַרף זיך אַ ביג 
טאָן, איז מצד זיין גרויסהאַלטונג, 
געפינט ער אויס חשבונות און טעמים 
ער זאָל דאָס ניט דאַרפן מקיים זיין. 


צדקה איז דאָך כללות המצות *) 
װעט מען פאַרשטיין דעם ענין אין 
מצות הצדקה און פון דעם אין אַלע 
מצות, 


בשעת ער זעט אַן אָרעמאַן. טע" 
נה'ט ער די טענה װאָס טורנוסרו" 
פוס האָט געפרעגט בא ר' עקי- 
באץ), אם אלקיכם אוהב עניים 
הוא, מדוע אינו מפרנסם ? (אויב איי" 
ער גיט האָט ליב אָרעמעלײט, פאַר- 
װאָס שפּייזט ער זיי ניט?) ד. ה. אַז 
מצד זיין גרױיסהאַלטן זיך, מאַכט 
ער בא זיך אַ חשבון, אַז דאָס װאָס 
ער פאַרמאָגט -- איז דאָס וייל אים 
קומט, און אדרבה עס קומט אים מער, 
איז װי איז שייך אַװעקגעבן דער" 
פון. ישות עצמו דערלאָזט דאָך ניט 
יענעמס מציאות, -- לייגט זיך אָפּ 
בא אים גאָר געשמאַק אַז דער צויי" 
טער איז ניט גלייך צו אים, איז 
במילא ביי אים זעלבסטפאַרשטענד- 
לעך, אַז דאָס װאָס דער צוייטער 
איז אַן אָרעמאַן, איז דאָס ווייל דעם 
צווייטן קומט ניט, ובמילא --- טראַכט 
ער ביי זיך --- װיבאַלד אַז דער אוי" 
בערשטער וויל, װי די גערעכטיקייט 
איז, אַז יענער זאָל זיין אַ עני, זאָל 
ער אים געבן? 

1) בבא בתרא ט, א. ירושלמי פאה (פ"א, 


ה'א). זע תניא פרק ל 
2 בבא בתרא *, אי 


לק וטי 


דאַקעגן ווען ער איז בטל; 

א) מאַכט ער באַ זיך אַ חשבון 
און משפּט זיך אַלן, צי אין ער 
טאַקע בעסער פאַרן צווייטן, און דער 
חשבון ברענגט אים צו געבן צדקה, 
וכמ"ש משפּט וצדקה ביעקב אתה 
עשית,. אַז דער משפּט װאָס ער 
מאַכט איבער זיך ברענגט אים צו 
צדקה, 


ב) פאַרשטייט ער, אַז אויב אפילו 
דאָס װאָס דער צוייטער האָט גיט, 
איז מצד אַן עונש, רחמנא לצלן -- 
איז דאָס װאָס ער האָט יאָ, גיט 
קוקנדיק אויף זיין אייגענעם גיט גוטן 
מצב ומעמד -- צווינגט דאָס אים צן 
זאָגן אַז מען איז ביים אױבערשטן 
װי קינדער און בעת דער מלךף 
שטראָפט זיינעם אַן אייגענעם קינד, 
און אַ פריינד פון מלך טוט אים א 
טובה, איז דער מלך אַלין זייער צו" 
פרידן פון דעם -- װי עס איז רבי 
עקיבא'ס תשובה, 


און אַזױ וי עס אין אין מצות 
הצדקה, אַזױ איז אין אַלע מצות. 


ט. אַ חוץ דעם װאָס מצד האַלטן 
זיך גרויס, זוכט ער אויף יעדער זאַך 
אַ חשבון אַז ער פירט זיך אױף װי 
עס דאַרף צו זיין, איז נאָך מערער, 
אפילו דאַן ווען ער קען בשום אופן 
ניט געפינען קיין תירוץ און פוז 
מודה זיין אַז ער פירט זיך אויף גִיט 
װי מען דאַרף, געפינט ער אָבער 
אויס פאַרשידענע סיבות װאָס האָבן 
אים געבראַכט צו דעם, ובמילא 
בלייבט ער אַלץ גערעכט ביי זיך. 

ער טענה'ט פאַרשידענע טענות + 

אויף איין זאַך טענה'ט ער אַז דאָס 
אי! מצד דעם יצה"ר, װאָס יצרו 
בוער כאש -- זיין יצר הרע ברענט 
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וי פייער. די גמרא אַליין זאָגט 
דאָך *=), אַז דער אויבערשטער האָט 
חרטה אויף דעם װאָס ער האָט בא" 
שאַפן דעם יצה"ר, קען מען דאָך 
בא אים ניט מאָנען, פאַרװאָס ער 
האָט אים ניט מנצח געװען. אויף אַ 
צווייטער זאַך טענה'ט ער, אַז מקומף. 
גרם לוֹ לחטוא -- זיין אָרט ברענגט 
אים צו זינדיקן א. א. הי 

די אַלע חשבונות װעלכע װערן 
דערמאָנט אין תניא *), אַז מען דאַרף 
מלמד זכות זיין אויף יענעם, מאַכט 
ער זיי אויף זיך, און ער טראַכט בא 
זיך, אַז לױט די אומשטענדן אין 
וועלכע ער געפינט זיך, איז נאָך 
גאַנץ שיין אַז ער איז אַזױ, אַן אָנ" 
דערער אויף זיין אָרט װאָלט געווען 
ווער ווייס װאָס, 

נאָך מערער : אויך ווען ער וייס 
אַז זיין אויפפירונג איז גיט קיין גו" 
טע, און קיין סיבות אין װאָס צו 
אָנהענגען זיין אויפפירונג האָט ער 
אויך גיט, פונדעסטוועגן -- על פל 
פּשעים תכסה אהבה"),. דער דיוק 
פון דעם װאָרט פּשעים איז: פּשעִים 
אלו המרדים *) (װוידערשפעניקונגען, 
ער האָט ניט קיין פאַרענטפער, און 
ווייס אַליין אַז ער איז אַ מורד, פוג" 
דעסטװועגן -- תכסה אהבה. מבטל 
זיין, אפילו מיט טענות שקר -- קען 
ער ניט בשום אופן, פאַרדעקט עֶף 
דאָס מיט אהבת עצמו -- זיין ליב" 
שאַפט צו זיך אַלײן, 


י, און דאָס איז דער חילוק פון 
חמץ ביז מצה: 


3 סוכה נב, בי 
4) פרק ל, 

5 משלי *, יב, 
6 יומא לו, ב, 
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חמץ איז זעלבסט-דערהויבונג, חמץ 
איז מיט א חי"ת, װאָס אין אָפן פון 
אונטן -- לפתח חטאת רובץ, אַ סתום 
מכל צד (פאַרמאַכט פון אַלע זייטן) 
-- ער האָט ניט קיין פּתח צו תשו-" 
בה טאָן, וייל מצד התנשאות: א) 
פאַרענטפערט ער זיין פירונג -- אַז 
עס איז גאָר גוט. ב) ער געפינט 
סיבות און תירוצים אויף זיין הנהגה, 
ג) על כל פּשעים תכסה אהבה. הצד 
השווה --- ער טוט ניט קיין תשובה, 


מצה איז ביטול, מצה איז מיט אַ 
ה"א, פּתוח למעלה, -- װאָס איז אָפן 
פון אויבן --- ווייל מצד הביטול: א) 
פאַרענטפערט ער ניט זין הנהגה, 
ב) ער האָט ניט קיין תירוצים. ג) 
און ווען ער זעט:איין דעם ניט גוטן 
מצב אין וועלכן ער געפינט זיך, איז 
ער צעבראָכן פון דעם, 


צעבראָכנקייט, איז וי דער רבי 
מהר"ש האָט געזאָגט: אַ אידישער 
קרעכץ איז תשובה עילאה, ובמילא 
איז אין איין שעה, מיט איין קער 
(שעה מלשון הפנה), װערט ער אַ 
צדיק גמור, 


יא. דערמיט װעט מען פאַרשטיין, 
װאָס אין ירושלמי *) לערנט ער אָפּ 
דעם לימוד פון ל"ט מלאכות, פון 
דעם װאָרט אלה הדברים: ער 
דרש'נט דעם ה"א פון אלה אַזױ װי 
עס װאָלט געוען אַ חי"ת -- באַ- 
טרעפט דער װאָרט אלה, ניין און 
דרייסיק, 


אין פלוג איז דאָך קשה, אמת טאַ- 
קע אַז די אותיות פון זעלבן מוצא 
פאַרבייטן זיך, אָבער װי דרש'נט מען 





7) שבת פ"ז ה"ב, 


שי ח והת 


דעם ה"א פאַר אַ חי"ת אין אַן ענין 
פון מספר? 


נאָר דער ענין איז : די ל"ט מלא- 
כות פון וועלט, איז מצד זייער בריאה 
און התהוות זיינען זיי אַן ענין פון 
חי"ת, כנ"ל. נאָר דורך דער עבודה 
פון אלה הדברים -- מלאכות המשכן 
-- ששת ימים תעשה (בדרך ממי- 
לא)*) מלאכה גו' מאַכט מען פון 
זי אַ ה"א. דערפאַר איז אין פּסוק 
וואו ער רעדט וועגן דער עבודה פון 
אלה הדברים -- ל"ט מלאכות וי 
זיי זיינען געווען אין משכן -- זאָגט 
ער אלה מיט אַ ה"א, וייל דורך 


עבודה, מאַכט מען פון זיי א ה"א. 
(משיחת ש"פ ויק"פ, תשי"ב) 


יב. בכלל זיינען אַלע רבים, 
נשיאי ישראל, ביז כ"ק מױ"ח 
אדמו"ר ועד בכלל, איין זאַך, און 
יעדער איינער פון זיי האָט געטאָן 
אַלע ענינים. װאָס דאָס איז דאָך אויך 
פאַרשטאַנדיק פון דעם לשון ,ממלא 
מקום אבותיו", אַז ער פילט אָן דעם 
מקום אין אַלע פּרטים, 


פונדעסטוועגן האָט יעדער רבי 
געהאַט זיין באַזונדערן ענין אין װאָס 
ער האָט זיך געקאָכט, װאָס דורך 
דעם ענין האָט ער דורכגעפירט אויך 
די איבעריקע ענינים, 


װי ‏ עס וװערט דערקלערט אין 
אגה"ק*) דער מאמר רז"ל *), אבוך 
במאי זהיר טפי, אַז כאָטש ער האָט 
מקיים געווען אַלע מצות, פונדעסט- 
וועגן האָט ער געהאַט אַ ספּעציעלן 
ענין, װאָס דער ענין איז דער שער 


8 זע וייטער עמוד 187 
9) סימן ז, 
0 שבת קיח, בי 





לקוטי 


פון זיין נשמה, און דורך דעם שער 
האָבן עולה געווען אַלע זיינע תורה 
ומצות, 


און דאָס שטימט מיט דעם װאָס 
כ"ק מו"ח אדמו"ר דערקלערט אין די 
שיחות די חילוקים אין די רביים 
בענין הספירות, אַז דער בעש"ט און 
דער מגיד זיינען -- כתר, דער אַל- 
טער רבי חכמה, דער מיטעלער רבי 
בינה וכו'. און עס איז באַוואוסט אין 
דעם ענין הספירות, אַז יעדע ספירה 
איז כלול פון אַלע ספירות, אָבער 
דאָס איז דאָך װי די אַלע ספירות 
גייען דורך דורך דער ספירה דוקא, 
און אַזױ אויך אין די רביים, אַז דורך 
דעם ענין אין ועלכן יעדער רבי 
בדורו האָט זיך געקאָכט (לויט דער 
ספירה אין וועלכער ער איז), איז ער 
כולל אויך די איבעריקע ענינים. 


יג, דער ענין אין וועלכן עס האָט 
זיך געקאָכט דער רבי בעל ההילו" 
לא איו: עס זאָל זיין אַלץל בפועל 
ממש ובהתפשטות ביותר, 


דער רבי האָט זיך קיין מאָל ניט 
אָפּגעשראָקן פאַר דעם צווייטנס מצב, 
צי ער אין אַ ירא-שמים בתכלית, 
צי מיטל-מעסיק, אָדער אַפילן אַזאַ 
װאָס דער שטות פון גפש הבהמית 
פאַרדעקט אויפן אמת, אויף אַזױ ווייט, 
אַז ער וייס גאָרניט אַז ער דאַרף 
תשובה טאָן. אין וועלכן מצב יענער 
איז! נאָר געוען, האָט זיך דער 
רבי פֿאַרנומען מיט אים, זייער אָפט 
געטאָן אים אַ טובה אין גשמיות, 
װאָס במילא איז דאָס געווען א טובה 
אויך אין רוחגיות, 


ווייל בשעת יענער וייס אַז מען 
האָט אים געטאָן אַ טובה אין גש" 


שי ח ות 18 
מיות אין דאָס ע"ד װי די גמרא 
זאָגט, אין אדם מעיז פּניו בפני בעל 
חובו), ובמילא האָט זאָס אויף 
אים גע'פועל'ט אױך אין רוחגיות. 

אויסער דעם װאָס דער אַלטער 
רבי שרייבט אין תגיא): /והן לֹא, 
לא הפסיד שכר מצות אהבת רעים", 
לבד זאת פועל'ט מען אױך, אַז יש" 
נער קערט ױך אום בתשובה, צו 
ווערן אַזױ װוי מען דאַרף. 

יד. די תנועה װאָס איז געװען 
בא דעם רבין, לערגט מען ד אָפּ 
פון דעם ערשטן מנהיג ורועה יש" 
ראל --- משה רבינ. 

עס שטייט : אלה הדברים אשר דבר 
משה -- דברי תוכחה. ווען איז דאָס 
געווען -- אחרי הכותו את סיחון 
גוי, נאָך דעם װי מען טוט יענעם א 
טובה אין גשמיות, זאָגט מען יענעם 
מוסר, און דער מוסר וערט נתקבל 
און טוט אויף װאָס ער דאַרף אויפ" 
טאָן "). 

און דאָס איו אַ הוראה צו את" 
פשטותא דמשה בכל דרא -- משה 
שבכל דור ; די ערשטע אַך משפּיע 
זיין חסד, ברכה והצלחה און דאַן 
מוטרן. און אין אַזאַ סדר -- אויף 
אַפילו ווען דער מוסר איז אױף אַן 
ענין פון עגל -- היפּך האמונ) 


טו. מען האָט אַמאָל געפרעגט 
באַ דעם רבי'ן בעל ההילולא, אַ טעם 
אויף זיין הנהגה צו מקרב זין אַלע 
איזן, אפילו די ועלכע זינען אין 
אין אַ פֿאַרקערטן סוג פון מעלין 
ולא מורידין. 


1 בבא מציעא ג, א. 

2) פרק לב. 

2) זע ספרי דברים איך. הובא בפירש" 
שם, 





1544 לק ו ט י 

האָט דער רבי געענטפערט: 

אין שו"ע זיינען פאַראַן פיר חלקים, 
או"ח, יו"יד, אבהע"ז און חו"מ וועל- 
כער איז דער לעצטער חלק. די די" 
נים וועגן די ענינים פון מעלין וכו 
זיינען אין חו"מ, און אין חו"מ גופא 
-- אין די לעצטע סימנים, 


דער סדר וי מען דאַרף לערנען 
איז, ע"פ הנ"ל, אַלע סימנים פון 
או"ח, יו"ד, אבהע"ז, און רובו בכו" 
לו פון חו"מ ביז די עטלעכע סימנים 
צום סוף, און דעמאָלט ערשט לערנט 
מען צי מעלין, צי ח"ו פאַרקערט, 


טז. דער פנימיות 


דעם : 


הענין פון 


בשעת מען טוט אַ אידן א טובה, 
איז קיין ספק ניט אַז מען טוט אַ 
מצוה, אָבער בשעת מען טוט אַ אידן 
ניט קיין גוטע זאַך, און מען טענה'ט 
אַז דאָס איז עפ"י תורה, איז ערשטנס 
קען זיין אַז מען האָט אַ טעות אין 
דין. ווייטער קען זיין אַז מען טוט 
דאָס צוליב אַ פּני', און דערצו קען 
זיין אַז מען שמייסט יענעם, ניט ווייל 
דער שו"ע היסט, נאָר וױיל מען 
האָט אַ געשמאַק אין שמייסן *). 


אַזױ געפינען מיר, אַז אַ שופט 
דאַרף זיין אַן אישש החסד דוקא *), 
ער דאַרף קענען געפינען א זכות 
אויף יענעם. און אפילו בשעת ער 
פּסק'נט אָפּ מלקות, און אַמאָל נאָך אַן 
ערגערע זאַך, אויך דאַן קען ער אַלײן 
ניט מוציא זיין דעם פּסק דין לפּועל, 


*) זע דרך מצותיך, מצות לא תבערו 
אש, אות ב. 

24) רמבים הלכות סנהדרין פ"ב ה"ג: 
אין מעמידין בכל הסנהדרין כו, 


ש י ח ו ת 


כאָטש עס איז עפ"י שו"ע, װאָרום 
ער קען ניט פאַרטראָגן יענעמס צער, 
און לפּועל טוט עס אַ שליח ב"ד, . 
-- סיידן אַ צדיק גמור אַזױ וי 
שמואל הנביא, װאָס ער האָט ניט 
קיין אייגענע מציאות און כל מצי- 
אותו איז געווען לקיים רצון העליון, 
האָט ער אַליײן גע'הרג'עט אגגץ, 


יז,. חסידים וילן דאָך גיין אין 
דעם רבי'נס דרכים, דארף מען ויסן, 
אַז הגם מען דאַרף זיך טאַקע אויס- 
היטן פון דעם װאָס שטייט נידערי" 
קער, ער זאָל ניט אַראָפּשלעפּן ח", 
אָבער מען דאַרף אים ניט מרחק זיין, 
נאָר אים אויפהויבן, און טאָן א טובה 
אַפילו בגשמיות, איז דורך דעם -- 
קומט שפּעטער איך אַ טובה אין 
רוחניות. 


און דעמאָלט איזן כמרז"ל") ע"פּ 
מאיר עיני שניהם הוי, אַזן מען 
העלפט מלמעלה אויך אים, ער זאָל 
גיין בדרך הישר, און מען איז אים 
משפּיע ביד רחבה אַלץ װאָס ער באַ- 
דאַרף, צו אים און צו זיינע בני בית. 
מען איז אים משפּיע פון דעם חסד 
שלמעלה װאָס ס'איז בלי גבול, און 
מען גיט אים אויך אַ כלי, וי דער 
טייטש פון חסידות, והוא יכלכלך -- 
געבן אויך די כלי אין װאָס עס 

זאָל נמשך ווערן די השפּעה. 
(משיחת יו"ד שבט, תשי"דז) 


יח. צװישן די תקנות פון רביץ 
בעל ההילולא איז פאַראַן די תקנה, 
מען זאָל יעדן טאָג לערנען די פּרשה 
חומש מיט רש"י -- פון דער סדרה 
פון װאָך -- װאָס איז שייך צום 
באַטרעפנדיקן טאָג. 


5) תמורה טז, א. 


לקוטי 


און דער רבי האָט דערביי גע" 
זאָגט דעם װאָרט פון אַלטן רביץ, 
אַז מען באַדאַרף לעבן מיט דעך 
צייט, װאָס דאָס מיינט, אַז פון דער 
פּרשה װאָס מען לערנט יעדן טאָג 
דאַרף מען אַרױסנעמען הוראות װאָס 
זיינען שייף צו דעם טאָג 


יט, אין דער פּרשה װאָס איז שייךף 
צום היינטיקן טאָג פון יום ההילולא 
(פון שני בין שלישי אין סדרה בש" 
לח), רעדט זיך אַרום װעגן דעם 
מעמד ומצב װאָס איז געװען בי 
אידן אַ ויילע פאַר קריעת ים סוף, 


קריעת ים סוף איז געוען איינץ 
פון די גרעסטע ניסים, כלשון רז"ל *, 
קשה כקריעת ים סוף. קריעת ים סוף 
איז אַ חכנה צו מתן תורה און אויך 
צו דער גאולה העתידה, 


וי אַזױי איז מען געקומען צו קרי- 
עת ים סוףן 


דערציילט זיך אין דער פּרשה שלי" 
שי װאָס מען לערנט מאָרגן, נאָך 
דער הילולא: עס איז געװען אַ איד, 
נחשון בן עמינדב, װאָס האָט זיך 
מוסר נפש געווען און אַרײנגעשפּרע- 
גען אין ים, און דורך דעם האָט ער 
פּועל געװען די המשכה אין אַלע 
אידן און אַראָפּגעטראָגן דעם נס פון 
קריעת ים סוף דאָ למטה, 


כ. דאָס װאָס נחשון בן עמינדב 
איז אַרײנגעשפּרונגען אין ים, אין 
דאָס געווען אין יענער צייט און אין 
יענער לאַגע, אַן ענין װאָס ס'איז 
ניט געווען אינגאַנצן אױסגעהאַלטן 
עס איז דאָך באַװאוסט די שיטה, 
אַז די אידן פאַר מתן תורה האָבן 


68 סוטה ב, א. 


שיחות 150 
;עהאַט אַ דין פון בני נח, און ס'איז 
אַ פּלוגתא אין ראשונים ואחרונים 
צי אַ בן"נח איז מחויף אויף מסירת 
נפש. 


איז אוב מען נעמט אָן אַז בני 
נח זיינען ניט מחויב במסירת נגפש, 
טאָרן זיי זיך ניט מוסר נפש זין, 
װאָרום זיי זיינען דאָך מצוה אױף 
שפיכות דמים אפילו של עצמו, אַװי 
װי עס שטייט אַך את דמכם לנפ" 
שותיכט אדרוש, במילא קומט זאָך 
אויס אַז נחשון האָט זיך גיט געטאָרט 
מוסר נפש זיין, 


אַפּילון לוט די שיטות װאָס האַלטן 
אַז אידן פאַר מתן תורה האָבן זיך 
געפירט ניט װי בני נח, אין דאָס 
דוקא לחומרא אָבער גיט לקולא. במל" 
לא האָט מען זיך ניט געטאָרט מוסר 
נפש זיין, 


נאָר נחשון האָט געוואוסט אַז וען 
דער אויבערשטער האָט אַרויסגענו" 
מען די אידן פון מצרים האָט ער 
געזאָגט, בהוציאך את העם ממצרים 
תעבדון את האלקים על ההר הוה 
ד. ה. אַז פון מצרים דאַרף מען גיין 
צום באַרג סיני מקבל זיין די תורה, 
במילא איז אים נגיט געוען גוגע 
װאָס עס איז אין מיטן װעג. ער 
ווייסט אַז מען דאַרף גיין צום באַרג 
סיני, אויב עס איז דאָ אין מיטן אַ 
ים, האָט עס צוֹ אים קין שייכות 
ניט, ער דאַרף שפּרינגען אין ים 
און גיין ווייטער ביז ער װעט קומען 
צו מתן תורה. 


כא. וי עס וװערט דערצילט אין 
מדרש (פרקא דרבנו הקדוש) אויף 
דער פּרשה פון הינט, װאָס איז 
שייך צום יום ההילולא, אַז עם 7ה 
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נען דעמאָלט ביי אידן געװען פיר 
כתות : איין כתה האָט געהאַלטן אַז 
ניתנה ראש ונשובה מצרימה. א צוויי" 
טע כתה האָט געהאַלטן מען זאָל 
מלחמה האַלטן מיט די מצריים. אַ 
דריטע כתה האָט גע'טענה'ט מען זאָל 
לויפן אין מדבר. מער ניט װי איין 
כתה האָט געהאַלטן, אַז מען מעג 
אָדער מען דאַרף גיין אין ים, 

איז דאָך באמת מצד דעם חשבון 
פון אַחרֹי רבים להטות, האָט דאָך 
נחשון אַפילו על פּי שכל דקדושה 
געקאָנט צווייפלען אויב מען מעג גיין 
אין ים, 


נאָר נחשון האָט ניט געװאָלט אַרײנ- 
גיין אין קיין שקלא וטריא. ער האָט 
געוואוסט אַז דער אויבערשטער האָט 
געזאָגט אַז מען דאַרף גיין צום הר 
סיני מקבל זיין די תורה. האָט נחשון 
גע'טענה'ט, אַז צו דערגרייכן דעם 
ציל, איז ניט קיין וועג זיך אומצו- 
קערן קיין מצרים, אויך ניט מלחמה 
האַלטן מיט מצרים אָדער גיין אין 
מדבר, צו דעם איז דאָ מער ניט װי 
איין וועג, און דאָס איז -- גיין אין 
ים, במילא דאַרף מען שפּרינגען אין 
ים, װאָס דורכדעם וװערט מען מיט 
אַ טראָט נענטער צום הר סיני, 


כב. דער מעמד ומצב פון אידן 
ביי קריעת ים סוף אין אַ הוראה 
לדורות, אַזױ אויך צו דער עבודה 
פון דעם רבי'ן בעל ההילולא, װאָס 
ער אַליין האָט געאַרבעט אין עבודת 
הקודש מיט מסירת נפש און ער 
האָט דאָס אויך איבערגעגעבן צו די 
װאָס גייען אין זיינע וועגן 


באַלד ביים אָנהױיב פון זיין נשיאות 
האָט ער אָנגעהויבן זיין עבודה בקו" 
דש מיט מסירת נפש. עס איז דאַן 


שי החהות 


געווען אין רוסלאַנד די צייט ווען ד 
יעווסעקעס האָבן געבושעוועט, און אָנ 
צונעמען דעמאָלט אויף זיך אַ נשי- 
אות מפיץ זיין תורה ומצוות און 
פּנימיות התורה, איז דאָס געוען אַן 
ענין הפכי פון סדר המדינה, היפּך 
הטבע, און מען האָט אויף דעם גע" 
דאַרפט האָבן מסירת נפש והגוף בפּועל 
ממש, 


און דעם מסירת נפש האָט ער 

אויך געמאָנט פון די װאָס זיינען 
מיט אים מיטגעגאַנגען און מיטגע- 
אַרבעט. 


הגם אין שלחן ערוך געפינט מען 
ניט קיין דין, אַז מען זאָל מאָנען פון 
יענעם מסירת נפש; אויף אַלע מצוות 
געפינט מען אַז מען דאַרף מאָנען 
ביי יענעם, װאָס דאָס גייט אַריײן אין 
דער מצוה פון הוכח תוכיהת את 
עמיתך, אָבער אויף זוכן מסירת נפש, 
געפינט מען דאָס ניט -- 


ווען איז דאָס גערעדט געװאָרן 
בשעת מען פילט ניט אַז מען האָט 
אַ שליחות פון אויבןן. אַנדערש איז 
אָבער בשעת עס איז על דרך: שכינה 
מדברת מתוך גרונו. 


כג,. דער רבי רעדט אַרום אין אַ 
מאמר דעם חילוק פון מסירת נפש 
פון רבי עקיבאָ און דעם מסירת 
נפש פון אַברהם אָבינו, אַז רבי עקיבאָ 
האָט געשטרעבט צו דעם און גע- 
זוכט דעם ענין פון מסירת נפש, 
װי ער האָט געזאָגט מתי תבא לידי 
ואקיימנה, 


מה שאין כן ביי אברהם אבינו איז 
מסירת נפש ניט געװען אַן עבודה 
פאַר זיך. זיין ענין איז געווען, ויקרא 
שם בשם הוי' א"ל עולם, אַל תקרי 


ל ק ו טי 


ויקרא אלא ויקריא,. ער האָט גע" 
מאַכט יענעם שרייען אַז אַלע זאָלן 
שרייען ניט א"ל העולם, אַז אלקות 
מיט עולם זינען פרבונדן אָבער 
פאָרט צוויי זאַכן, נאָר א"ל עולם, 
דאָס איז איין זאַך --- אין עוד מלבדן. 


דאָס איז געווען אברהם אבינ'ס 
עבודה. ניט ער האָט געזוכט מסירת 
נפש, נאָר אויף עס האָט זיך גע" 
פאָדערט צו זיין עבודה מסירת נפש 
איז ער געווען גרייט אויף דעם. אַז 
מען האָט אים אַרינגעװאָרפן אין 
כבשן האש, -- איז דאָס ניט געווען 
קיין מניעה, אַבי דורכצופירן זיין 
עבודה פון ויקרא שם בשם הוי' א"ל 
עולם, 


און אויף דעם זעלבן אופן אין 
געווען די הנהגה ביי דעם בעל ההי- 
לולא. ער האָט זיך ניט געיאָגט נאָך 
מסירת נפש, ניט דאָס איז געוען 
זיין ענין. ער האָט זיך געיאָגט נאָך 
דעם ויקרא שם בשם הוי' א"ל עולם, 
מפיץ זיין תורה ומצוות מיט פנ" 
מיות התורה מיט אירע מנהגים און 
הדרכות. דאָס איז געווען זיין ענין 
און צוליב דעם האָט ער זיך ניט 
אָפּגעשטעלט פאַר קיין זאַך און געטאָן 
זיין אַרבעט מיט מסירת נפש ועד 
בכלל, 


במילא איז ער ניט אַרײנגעגאַנגען 
אין חקירות און שקלא וטריא אויב 
מען דאַרף על פּי דין אין אַזאַ פאַל 
זיך מוסר נפש זיין אָדער ניט, װאָ" 
רום ער טוט ניט אין דעם ענין פון 
מסירת נפש, ער טוט אין הפצת 
והחזקת היהדות און ועגן אַנדערע 
זאַכן קלערט ער ניט, קיין זאַך שטעלט 
אים ניט אָפּ פון זיין אַרבעט. 
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און דערפאַר װערט ער איך ניט 
נתפּעל פון די פאַרשידענע כתות װאָס 
זיינען פאַראַן ביי' אידן. אים איז 
ניט נוגע די אַלע טענות. ער װייס 
מער ניט װי איין זאַך, אַז מען דאַרף 
גיין װאָס נענטער צו הר סיגי., אַי, 
ס'איז אין מיטן דאָ אַ ים, שפרינגט 


ער אין ים. אִי. װאָס עס זיך 
שפּעסער, -- דאָס אין דעם אול" 
בערשטנט געשעפם, אים אי דאָס 


ניט נוגע, ער דאַרף זיך טאָן זיינם, 
גיין אַלץ גענטער צו הר סיב 


כד, און דאָס איז די הוראה װאָס 
דער בעל ההילולא האָט אונן אל" 
בערגעגעבן, צו די אַלע װאָס דאַרטן 
צוגרייטן זיך צו דער גאולה העתידה : 


אונזער אַרבעט איז צו מקיים זיין 
דעם: אַני נכראתי לשמש את קוױ" 
ני "), אונזער אַרבעט איז -- אוהםף 
את הבריות ומקרבן לתורה. 


דאָס אין אונוער ענין און מער 
איז אונז גאָרגיס נוגע. 


דאָס װאָס עס זיינען דאָ פאַרשידענע 
כתות מיט סברות שונות און אויף 
משונות, דער שרייט, ניתנה ראש ונ" 
שובה מצרימה, דער שרייט, מען דאַרף 
מלחמה האַלטן, דער שרייט, מען דאַרף 
אַנטלויפן אין מדבר, -- וױבאַלך 
אָבער דאָס איז ניט דער װעב צו 
ווערן נענטער צו קבלת התורה, איז 
דאָס ניט אתזער װעג 


אונזער ענין איז גיין צו קבלת 
התורה. עס איז דאָך נותן התורה 
לשון הוה. און דאָס וװעלן מיר טאָן 
אָן חשבונות,. איז פֿאַראַן אין מיטן 


7) קידושין פב, א. 
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אַ ים -- מהיכי תיתי, וועט מען 
גיין אין ים. איז פאַראַן אין מיטן 
אַ באַרג, װעט מען דורכשפּאַרן דעם 
באַרג. מיר גייען צו קבלת התורה 
אויף פאַראייניקן זיך מיטן אויבערשטן, 


און אַז מען גייט מקבל זיין די 
תורה אָן חשבונות, איז דעמאָלט, ה' 
ילחם לכם ואתם תחרישון. 


כה. און אַזױ װי עס שטייט אױיף 
נחשו'ען אַז ער האָט זוכה געווען 
צו זיין דער ערשטער פון די נשיאים 
צו מקריב זיין און מחנך זיין דעם 
משכן, עס זאָל זיין דער ושכנתי 
בתוכם, אַזױ דאַרף אויך יעדער איד 
זיך באַטראַכטן אַלס אַ נחשון. 


און דעמאָלט ועט זיין, וי ער 
ואָגט אין תיקוני זהר, אַז בעת עס 
ועט זיך געפינען איין איד װאָס איז 
זי עס דאַרף צו זיין (דאָרט שטייט 
ער לשון צדיק, און ס'איז דאָך 
ועמך כולם צדיקים), װועט ער ברענ- 
גען משיח'ן, און װעט מקבל זיין די 
פּנימיות התורה װאָס משיח װעט מג" 
לה זיין, 


און דורך דעם װעט מען צוקומען 
צו אָז ישיר, מכאַן רמז לתחיית המ" 
תים מן התורה, אַז עס װעט זין 
הקיצו ורננו שוכני עפר והוא בתוכם, 
אַז דער רבי דער בעל ההילולא 
וועט אונז פירן אַנטקעגן משיח'ן בחסד 


וברחמים, 
(משיחת יו"ד שבט, תשט"ז) 


כו, בשעת זיין ברית האָט דער 
רבי געוויינט, װי דער שטייגער איז 
ביי קינדער, האָט זיין זיידע דער 
רבי מוהר"ש געזאָגט : װאָס וויינסטו? 
ווען דו װעסט אױסװאַקסן װעסטו 
זיין... און זאָגן חסידות בשפה ברו- 


שי ח ות 


יִה. אַזױ איז פאַרצייכנט אין דעם 
רבי'נס רשימות המאסר מיט אַ מקום 
חלק נאָכן װאָרט זיין. פון חסידים 
האָב איך געהערט אַז ער האָט גע" 
זאָגט וועסטו זיין אַ רבי. דערמיט 
איז פאַרשטענדלעך װאָס עס איז דאָ 
אַ ליידיקער אָרט אין די רשימות 
פון רבי'ן, 


כז. ווען דער רבי איז געוען אַ 
קינד, אין יאָר תרמ"ט, האָט דאַן 
זיין פאָטער, דער רבי (מהורש"ב) 
נ"ע, געלעבט אין אַ דירה פון צויי 
צימערן. איין צימער איז געוװוען דער 
חדר המטות -- שלאָף-צימער -- 
און אין צווייטן צימער איז ער גע- 
זעסן צוזאַמען מיט הרה"ג והרה"ח 
רי"מ בעזפּאַלאָוו און געלערנט, דאָרט 
איז אויך געווען דעם רבי'נס בעטל. 
דער רבי איז געווען זייער אַ שיינער, 
זיין פּנים האָט געלויכטן, אַמאָל, אין 
מיטן לערנען, שפּעט ביינאַכט האָט 
הרי"מ געזען דעם רבי'ן שלאָפנדיק, 
האָט ער אָנגעהויבן ריידן מיט דעם 
רבי'ן נ"ע אַז דער אויסזען און דער 
שיין פון פּנים וייזט אױף טהרת 
המחשבה וכו'. ביי דעם רבין נ"ע 
איז נתעורר געװאָרן אַ ‏ שטאַרקער 
רצון אויף אַ קוש טאָן דעם רבין. 
איז ביי אים אַדורך אין געדאַנק, 
אַז אין בית המקדש איז א חוץ 
קרבנות פלעגט מען אויך ברענגען 
כסף, זהב וכו' לבדק הבית. האָט 
ער מחליט געווען איבערבייטן דעם 
קוש אויף חסידות. און האָט דעמאָלט 
אָנגעשריבן דעם מאמר חסידות ד"ה 
מה רבו מעשיך. אין יאָר תרנ"ב 
האָט ער געגעבן צום רבי'ן דעם 
כתב במתנה, זאָגנדיק: דאָס איז אַ 
חסיד'ישער קוש, און מיט דער צייט 
װעל איך דיר דערציילן. תרנ"ו -- 


ל ק ו ט י 


האָט ער אים דערצײלט די גאַנצע 
מעשה, | 

כח. אין יאָר תרנ"ז איז דער רבי 
(מחורש"ב) נ"ע, געווען שטאַרק גיט 
געזונט און איז געפאָרן קיין מאָסקװע 
היילן זיך, 

האָבן אים די פּראָפּעסאָרן דאַן גע" 
זאָגט אַז ער האָט אינגאַנצן עטלעכע 
חדשים צו לעבן. אַז דער רבי נ"ע 
האָט דאָס געהערט, האָט ער באַ- 
שלאָסן צו פאָרן קיין ארץ ישראל. 
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האָט ער דערצײלט דער רביצין 
הרבנית שטערנא שרה נ"ע, װעגן 
דעם, 

האָט אים די רביצין געפרעגט: 
װאָס װועסטו טאָן מיט דיינע חסידים 
און חסידות ? האָט דער רבי ו"ש 
געענטפערט: איך לאָן דאָך איכער 
אים (געמיינט דעם רבין), 

און דער רבי איז דאַן אַלט געווען 
זיבעצן יאָר ! 

(משיחת י"ד שבט, ה'שי"ת) 


פרשת בשלח 


א. מיט צװאַנציק יאָר צוריק -- 
אַחרון של פּסח חצר"ת, האָט כ"ק 
מו"ח אדמו"ר גערעדט אין אַ שיחה =) 
בנוגע דער הפטורה פון דעם שבת, 


ער האָט דאַן דערציילט אין נאָמען 
פון זיין עלטער-זיידן --- דעם צמח 
צדק, אַז זיין זיידע --- דער אַלטעף 
רבי, האָט אַמאָל געפרעגט די קשיא, 
פאַרװאָס איז די הפטורה פון שבת 
שירה דוקא ותשר דבורה, א שירה 
פון אַ פרוי, און ניט די שירה פון 
דוד, װי דאָס איז די הפטורה פון 
שביעי של פּסח. אין פרשת בשלח 
איז דאָ די שירה פון מאַנסבילן; 
אָז ישיר משה גוי, און אויך איז דאָ 
די שירה פון פרויען: ותקח מרים 
גי את התוף בידה ותצאן כל הנשים 
גו' בתופים ובמחולות, ותען להם 
מרים שירו לה' כִי גאה גאה. היינט 
פֿאַרװאָס אין די הפטורה דוקא די 
שירה פון אַ פרוױ, ותשר דבורה? 


) לקוטי דבורים ליקוט לח, 


אויף דעם האָט דער אַלטער רבי 
דערציילט אַ לאַנגן סיפור (געדרוקט 
אין דער אױיבנדערמאָנטער שיחה) און 
ער האָט אויסגעפירט, אַז ווען די 
אידן זיינען אַרױס פון מצרים און 
געגאַנגען אין ים אין דער טריקעניש 
און געזאָגט שירה האָבן די פרויען 
אויך געזאָגט שירה, אָבער דערצו 
נאָך ;בתופים ובמחולות", מיט שמחה, 
דערפאַר איז די הפטורה פון שבת 
שירה -- ותשר דבורה. (הכל הי 
מן העפר, סמירת המלכות), 


ב. אין פלוג איז ניט פאַרשטאַגדיק, 
פאַרװאָס טאַקע איז די שירה װאָס 
עס האָבן געזונגען משה ובני ישראל 
-- די מאַנסבילן -- ניט געװען 
מיט אַזאַ ‏ שמחה וי די שירה פון 
מרים און כל הנשׂים --- די פרויען? 


נאָר דער טעם אױיף דעם -- אין 
פּשטות, ווייל בשעת מען באַקומט אַ 
זאַך אָן האָרעװאַניע און אָן צער, קען 
מען בשום אופן ניט פילן די זעלבש 
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שמחה, וי בשעת מען האָט געלייגט 
אויף דעם גרויס מי און דורכגע- 
גאַנגען שווערע מלחמות. און לפום 
צערא אגרא '), װאָס גרעסער עס איז 
געווען פריער די יגיעה און צער -- 
אַלץ גרעסער איז דערנאָך די שמחה, 

בשעת אידן האָבן געזונגען שירה 
דערפאַר װאָס פּרעה מיט די מצריים 
זיינען דערטרונקען געװאָרן אין ים 
און זיי זיינען אַרױס פון גלות מצרים, 
האָבן משה רבנו מיט אַלע אידישע 
מענער ניט געקענט פילן דערביי אַזאַ 
שמחה וי מרים מיט אַלע אידישע 
פרויען. 


װאָרום דאָס שווערסטע פון גלות 
מצרים און די ערגסטע גזירות זיינען 
געקומען נאָכדעם װי מרים איז גע- 
באָרן געװאָרן. און די שווערסטע גזירה 
איז געווען -- כל הבן הילוד היאורה 
תשליכוהו, 


-- אַלע שװעריקייטן װאָס זיינען 
געווען פריער, ווען אידן האָבן גע" 
אַרבעט ,בחומר ובלבנים ובכל עבודה 
בשדה את כל עבודתם אשר עבדו 
בהם בפרך", זיינען ניט געקומען צו 
דער גזירה פון אַרײנװאַרפן ניייגע- 
באָרענע קינדער אין טייך -- 


נאָכדעם איז דאָך אויך געקומען -- 
וי חז"ל דערציילן) -- די גזירה 
אַז פּרעה זאָל זיך באָדן אין די 
בלוט פון אידישע קינדער. 


אַ מוטער לעבט דאָס אַלץ איבער 
מער וי אַ פאָטער. דערפאַר איז 
אויך בשעת מען איז פּטור געװאָרן 
פון פּרעה'ן מיט זיינע גזירות, איז 


2) אבות פרק ה משנה כא. 
- 3) שמות רבה א, לדך. 
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די שמחה פון די אידישע פרויען 
געווען פיל גרעסער וי די שמחה 
פון די מענער. 


ג. װי אַלע סיפּורים פון תורה, 
אַזױ אויך דער סיפור פון יציאת 
מצרים, וועגן דער שירה מיט דער 
שמחה בתופּים ובמחולות" פון 
מרים'ען מיט די אידישע פרויען -- 
זיינען זיי אַלע אַ הוראה אויף אַלע 
דורות, אויך אויף אונזער דור, 


און דאָס איז אויך מרומז אין פּסוק : 
ותצאן כל הנשים אחרי' -- אַלע אי" 
דישע פרויען עד סוף כל הדורות 
גייען נאָך נאָך מרים'ען און זאָגן 
שירו לה' כי גאה גאה סוס ורוכבו 
רמה בים, 


גיטלעכקייט און הייליקייט איז גאה 
גאה, הויך װאָס העכער קען ניט 
געבן. און זאַכן װאָס זיינען פאַרקערט 
פון הייליקייט,. װאָס האָבן מלחמה 
מיט הייליקייט --- סוס ורוכבו, איז 
רמה בים, טיף נידעריק אין ים. ניט 
סתם נידעריק, נאָר רמה בים, גאָר 
אַ שטאַרקן װאָרף אין ים, נידעריק 
װאָס נידעריקער קען ניט זיין 


ד,. מען האָט שוין אַמאָל גערעדט 
אַז די גזירה פון כל הבן הילוד 
היאורה תשליכוהו, איז די נקודה פון 
איר, איר אינהאַלט -- פאַראַן אין 
יעדן דור און אין יעדער מדינה, 
אויך אין אונזער דור און אין אונזער 
מדינה *), 


בשעת עס ווערט געבאָרן אַ אידיש 
קינד, װאָס דער אידישער לעבנס. 
סדר איז, אַז באַלד וי אַ קינד ווערט 


4) זע אויך אויבן, עמוד 112 און ווייטער. 








ל ק וטי 


געבאָרן הויבט מען אים גלייך אָן 
געבן אַ דערציאונג פון תורה ומצוות, 
קומט צוגיין פּרעה מלך מצרים, ד. ה. 
די בעל-"הבתי'שקייט פון דער לאַנד, 
און טענה'ט: עס װערט געבאָרן א 
אינגל, װאָס מיט דער צייט װעט 
ער חתונה האָבן און דאַרפן זיין דער 
צושטעלער פון פּרנסה אין הויז, דאָרף 
מען אים שוין פון קינדווייז אָן אַרײן- 
ווארפן אין טייך װאָס גיט פרנסה 
(די גאַנצע שפּײיז און פּרנסה פון 
מצרים איז געווען אָפּהענגיק פון דעם 
יאור --- טייך נילוס) עס זאָל זיך 
טונקען און זיין דערטרונקען אין טייך, 


אִי, װאָס וועט זיין מיט תורה ומצוח, 
אויף דעם ענטפערט פרעה. אין 
פאַראַן ,סאַנדעי* (זונטיק), װאָס סאָנ" 
דעי איז דער באַנק געשלאָסן, די 
קלייטן געשלאָסן, א, א, וו די נאַכט 
פריער דאַרף מען שלעפן דעם קינד 
אין מואווי און אין אַלדע יאָרן, אָבער 
אינדערפרי, אַזױ װוי די עלטערן וילן 
שלאָפן ביז צוועלף אַזײיגער, אַױט זי 
ניס אַז דער קינד װעט גײן אין 
;סאַנדעי סקול" און לערנען דאָרטן, 
און ניט נאָר זינגען און טאַנצן נאָר 
אַפּילו עברי און חומש, יי -- דו 
עלטערן -- װעלן קענען ראיק 
שלאָפן, און זיין גאָר טיף פאַרזונקן 
אין שלאָף ברוחניות, 

דערנאָך -- איינס אַזײיגער נאָך 
האַלבן טאָג, װעט מען האָדעווען דעם 
קינד מיט טעלעויזשאָן, מואווי און 
בײיזבאָל --- מיט דעם טייך נילוס, 
װאָס לויט זייער מיינונג, גיט ער 
פּרנסה, 

אָנשטאָט דעם װאָס מען דאַרף דעם 
קינד פאַרבינדן, באַלד פון קינדויין 
אָן, מיט דעם אױיבערשטן װאָס ער 
שפּייזט די גאַנצע װעלט בטובו בחן 
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בחסד וברחמים, 
כבוד ומנוחה, 

װאָס נאָר דאָס (פאַרבינדן זיך מיט 
דעם איבערשטן) איז די איינציקע 
וועג פון א אידן צו פרנסה, 

-- װואָרום אוים אַפילו ביי גוים איז 
זייער פּונסה אָפּהענגיק פון טייף 
נילוס"געזעצן, איז אָבער ביי אידן 
שטייט, ואתם הדבקים בהוי' אלקיכם 
חיים כולכם חיום '), דורך דעם װאָס 
אידן פאַרנינדן זיך מיט דעם אוו" 
בערשטן, דורך דעם לעבן זי און 
דורך דעם האָבן זיי אויך פרגנס, 
װאָרום מאן דיהיב חיי יהיב פֿזוןי 
-- דער אויבערשטער װאָס ער גיט 
לעבן גיט ער אויך פּרנסה, אים מיט 
זיין פרוי און קינדער -- 

איז אָנשטאָט דעם, נעמט מען די 
קינדער און מען װאַרפט יי אַריין 
אין טייך, װאָס רייסט זי אִט ניט 
נאָר פון דעם רוחניות'דיקן לעבן נאָף 
אויך פון לעבן אין אינפאַכן זין, 
װאָרום, װוי געזאָגט פריער: די אלל" 
ציקע װעג װאָס אידן האָבן אויף 
לעבן און פּרנסה איז דורך פאַרבינדן 
זיך מיט דעם אױבערשטן 


אין אַן אופן פון 


ה. און אַזױ וי אין דעם גלות 
װאָס איז געװוען פֿאַר מתן תררו, 
װאָס דאָס איז גלות מצרים, זיינען 
די אַלע פריערדיקע גזירות נִיט גט" 
קומען צו דער גירה פון כל הבן 
הילוד היאורה תשליכוחו, אַזױי אויף 
אין דעם איצטיקן גלות, קומען ניט 
די אַלע גזירות װאָס דער יצר הרש 
מאַכט אויף דערװאַקסענש מענטשן -- 
צוֹ דער גזירה װאָס דער יצר הרש 
מאַכט אויף קליינע קינדער. 

בשעת, אָבער, מען ווערט ניט נז" 


5) דברים 1, 7 
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פּעל פון פּרעהץן, מען װערט ניט 
נתפּעל פון די ;גוטע פריינט? -- 
פון! דער שכניטע פון קנעקסט דאָר", 
װאָס זי טענה'ט: װי אַזױ נעמסטו 
דיין קינד און שיקסט אים אין אַ 
:חדר, אין אַ ישיבה װאָס מען לערנט 
דאָרטן אַ תורה, װאָס איז אַלט דרי 
מיט אַ האַלב טױזנט יאָר, אַ תורה 
װאָס איז געגעבן געװאָרן אין אַ 
מדבר שממה -- דעזערט -- אן 
אין אַ ציט װאָס ס'איז נאָך ניט 
געווען קיין ראַדיאָ, קיין טעלעפאָן און 
אַפילו אַ פפייפּער" אינדערפרי צו 
מודה אני איז אויך ניט געװען 

דעמאָלט -- טענה'ט זי -- האָט 
מען געקענט אָנגיין מיט אַזאַ דער- 
ציאונג, אָבער איצטער, בשעת מיר 
געפינען זיך אין 2טווענטי'ס סענ- 
טשורי" און מיר האָבן זוכה געוען 
צו .פּראָגרעס? און צו קקאָלטשער" 
--- איצטער קען מען ניט זיין קאָלך- 
פעשאָנד". 

נאָך מער, אַמאָל טוט זיך אָן פּרעה 
אין אַ קלייד פון קדושה און טענה'ט : 
אַזױ װי דו וילסט אַז דיין קינד 
זאָל געבן אַ סך געלט אױיף צדקה 
בכלל און אויף ישיבות בפרט, דאַרפס- 
טו דאָך זען אַז ער זאָל זיין אַ 
גביר, טאָ װאַרף אים אַריין אין טייך 
פון פּרנסה, מאַך אים אַזױ װי אַלע 
;דזשאַן'ס? און ,מייקל'ס? -- אשר 
לא להוי' המה, און דעמאָלט קענסטו 
האָבן אַ האָפענונג אַז ער ועט געבן 
געלט אויף ישיבות און חדרים. 

--- לפּועל זעט מען אַז נאָר פּרעה 
האָט פּרנסה דערפון. אידן האָבן דער- 
פון גאָרנישט -- 

דאַרף מען וויסן דעם אמת, אַז די 
גזירה קומט פון דעם זעלבן פּרעה, 
נאָר אַזױ וי ער ווייס דאָך אַז בשעת 
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ער װעט קומען צוגיין און הייסן טאָן 
אַן עבירה, װעט מען אים ניט פאָלגן, 
טוט ער זיך אָן אין א זידענער 
זופעצע און זאָגט אַז ער האָט אַ 
גרויסע ישיבה און ער דאַרף אױיף 
איר געלט, דערפאַר זאָל מען אַרײנ- 
געבן די קינדער אין ;פּאָבליק-סקול" 
און אין ,סאָנדעיסקול", װעט ער דע" 
מאָלט קענען בויען אַ גרויסע ישיבה 
פאַר מלאכים. 

בשעת מען כאַפּט זיך באַצייטנס 
אַז די עצה שטאַמט פון פּרעה', 
פון דעם קלוגינקן װאָס זאָגט הבה 
נתחכמה לו -- פן ירבה -- (כב"ק 
אדמו"ר שליט"א הפסיק ואמר : אָבער 
דער אמת איז אַז כן ירבה וכן יפרוץ) 
-- פון דעם װאָס ויל אַז עס זאָל 
ניט בלייבן קיין שריד ופּליט, ר"ל, 
פון אידישקייט, פון אידישע נשמות 
און דורך דעם אויך ניט פון אידישע 
גופים, 

און מען נעמט זיך מיט דער אי- 
דישער שטאַרקײיט אויף מבטל זין 
די גזירה,. מען הערט אויף צו זוכן 
תכליתים צו פינף יאָר, צו זיבן יאָר, 
צו דרייצן יאָר און צו אַכצן יאָר, 
און מען האָט אמונה און בטחון אין 
דעם אויבערשטן, 

װאָרום רבות מחשבות בלב איש, 

(און זיי ברענגען קיין נוצן ניט, 
ווייל זיי זיינען רבות און ניט קין 
יחיד, יחידו של עולם, 

און) ועצת הוי' היא תקום (היא 
לשון יחיד), װאָרום דער אויבערשטער 
איז אַ בעל:הבית ניט נאָר אויפן 
הימל נאָר אויך אויף דער ערד, אין 
דעם אָרט ואו זי געפינט זיך מיט 
איר מאַן און מיט אירע קינדער, 

איז וויסנדיק דאָס, איז ניט נאָר 
װאָס זי װערט ניט נתפּעל פון איר 
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שכנ'טע, נאָר אדרבה זי פּועל'ט נאָך 
אויף איר שכנ'טע, אַז זי זאָל אויך 
ראַטעװען אירע קינדער פון די הענט 
פון פּרעה. און מען שטעלט אױיף 
צענדליקער טויזנטער אידישע קינדער, 
װאָס זאָלן גיין אַנטקעגן משיח צדקנו, 
במהרה בימינן, 


ו. און אַזױ װוי דעמאָלט, בשעת 
מען איז פּטור געװאָרן פון פּרעה', 
אין די צייטן פון משה רבינו מיט 
מרים'ען, איז די שמחה פון די פרןי- 
ען געווען פיל גרעסער װי די שמחה 
פון די מענער, װאָרום אויך די גזירה 
האָבן די מוטערס איבערגעלעבט מער 
וי די פאָטערס, די זעלבע זאַך איז 
אויך איצטער, אַז סיי די גזירה פון 
פּרעה'ן, ובמילא אויך די שמחה וועל" 
כע קומט בשעת מען װערט פּטוף 
פון דער גזירה, פילן זיך מער בי 
די אידישע פרויען. 

דעם גרעסטן טייל פון דעם טאָג 
געפינט זיך דאָך דער מאַן ניט אין 
הויז און אַפילן די צייט װאָס עָר 
איז אין הוין, איך דעמאָלט גיט 
ער זיך ניט אָפּ אַזױ פיל מיט דער 
דערציאונג פון די קינדער, ה" די 
פרוי, 

דאַקעגן די אידישע פרוי, זי האָט 
מלחמה מיט פּרעה'ן, װי פאַרשטעלט 
ער זאָל ניט זיין, און מיט װאָס פאַר 
אַ פאָרם ;גוטע פריײנטשאַפט" ער 
זאָל ניט קומען צו איר, 

און דאַן איז זיכער אַז זי אין 
מנצח און פירט אס אַו -- הה' 
(תורה און אידישקייט, איז) גאה גאה 
(און דאָס פאַרקערטע) סוס ורוכבו 
-- רמה בים. און דאָס פירט זיף 
אויס מיט שמחה, בתופים ובמחולות, 
און מען גייט איבער צו פּרשת יתרה 
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די פּרשה פון קבלת התורה, װאָרום 
מען קען זאָגן, בנינו ערבים בעדינו=, 


ז. דערמיט װעט מען אויך פאָף" 
שטיין װאָס עס שטייט אין מדרש 
(תנחומא) אויפן פּסוק ותען להם מױיט, 
װאָס אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק 
דער לשון להם, װאָס דאָס אי אַ 
לשון זכר, צוֹ פרויען האָט ער דאָף 
געדאַרפט זאָגן להן? 

דערציילט ער אויף דעם אין מדרש, 
אַו בשעת די אידן זיינען דורכגע" 
גאַנגען דעם ים און געזאָגט שירה, 
האָבן די מלאכים דעמאָלט אויך גצ" 
װאָלט זאָגן שירה. האָט דער אה" 
בערשטער געזאָגט צו די מלאכים. 
פריער װעלן אידן זאָגן שירה און 
ערשט דאַן װעט איר אָגן שירה, 

-- דערמיט דערקלערט דער מדרש 
דעם לשון ישיר משה, ניט שר לשון 
עבר נאָר ישיר לשון ציהוי, װאָרום 
דאָס איז געװען אַ ציוי פוך דעם 
אויבערשטן : ישיר משה ובני ישראל 
און דערנאָך די מלאכים -- 


נאָכדעם בשעת מרים מיט די פרוי" 
ען האָבן געזאָגט שירה. האָבן די 
מלאכים ווידער גע'טענה'ט, פאַר משה 
ובגי ישׂראל האָבן מיר אָפּגעטראָטן 
דעם וועג, אָבער איצט זאָלן מיר זאָגן 
שירה פאַר די פריען. לױט אין 
דיעה אין מדרש, האָט מען זי נאָב- 
געגעבן. אָבער לויט אַ צווייטער דיעה, 
פירט אויס דער מדרש, אַז אױף 
די שירה פון די פרויען איז געװען 
פאַר דער שירה פון די מלאכים, 
אָבער אויך לויטן סלקא דעתך פון 
מדרש, אַז די מלאכים האָבן ויט 
געװאַרט אוױיף דער שירה פון די 
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פרויען, האָבן אָבער די מלאכים ניט 
געקענט זאָגן שירה ביז מרים האָט 
זיי געגעבן רשות. און דאָס איז ותען 
להם מרים, להם לשון זכר, דאָס 
מיינט דער רשות װאָס מרים האָט 
געגעבן צו די מלאכים אױיף זאָגן 
שירה. 

זעט מען דערפון אויך די גרויס- 
קייט פון דער שירה פון די פרויען 
אַז דאָס רירט אָן ניט נאָר אין עולמות 
התחתונים נאָר אויך אין עולמות 
העליונים. זייער שירה קומט נאָך 
פריער און העכער פון שירת המלאכים, 


ח. דאָס אױיבנגעזאָגטע איז אַ 
הוראה צו יעדער אידן אַז סאיז 
ניטאָ װאָס צו שרעקן זיך, גיט פאַר 
פּרעה'ן, ניט פאַרן נילוס און ניט פאַר 
די גזירות. אויב מען גייט נאָר מיט 
דער אמת'ער אידישער שטאַרקײט, 
קען מען זיך געפינען אין מצרים, 
און עס זאָל דאָרטן זיין פּרעה מלך 
מצרים, מיט אַלע גזירות, און פונ" 
דעסטוועגן האָט עס כלל ניט צוטאָן 
צו זיינע קינדער: ער װעט פירן זיינע 
קינדער אין דרך התורה, װאָס דאָס 
איז די װעג װאָס עס ברענגט זײי 
צום לעבן, ניט נאָר לעבן אין עולם- 
הבא נאָר אויך לעבן אין עולם-הזה. 

ער װעט פירן די קינדער אין 
דעם ועג װאָס זיי װעלן זאָגן: זה 
אילי וְֹאנוהו אלקי אבי וארוממנהו, 
זיי װועלן גיין אין דעם זעלבן וועג 
אין וועלכן עס גייען די עלטערן. 

װאָס דאָס איז דאָך דער אמת'ער 
נחת װאָס עס קען זיין פון קינדער. 

און דעמאָלט, איז װי מען זאָגט 
ווייטער אין דער שירה: תביאמו 
ותטעמו בהר נחלתך, אַז מען אי 
זוכה צו בנין בית המקדש השלישי 
במהרה בימינו. 
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און נאָך מערער, וי ער זאָגט אין 
מדרש: למדת חיבתם של ישראל לפני 
המקום, אַז דער אױבערשטער האָט 
ניט געװאַרט אויפן תביאמו ותטעמו 
בהר נחלתך, װאָס דאָס איז דער בית 
המקדש, בית עולמים, נאָר זייענדיק 
נאָך אין מדבר האָט ער געזאָגט: 
ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם. 


אַזױ אויך איצטער, אַז די ביסל 
געציילטע טעג װאָס זיינען געבליבן 
ביז משיח'ן, איז דורכדעם װאָס מען 
װועט ניט נתפּעל ווערן פון די גזירות, 
און מען װעט אויפשטעלן זרע ברך 
הוי', איז ועשו לי מקדש ושכנתי 
בתוכם, אַז דער איבערשטער װעט 
רוען אין יעדער אידישער הױז, און 
װיבאַלד אַז השי"ת רוט דאָרטן, איז 
דאָך זעלבסטפאַרשטענדלעך, אַז דאָרטן 
וועט זיין פּרנסה בהרחבה, געזונט 
בהרחבה און אמת'ער נחת פון קינדער 
און קינדס-קינדער לאורך ימים ושנים 

טובות, 
(משיחת יו"ד שבט, תשחי) 


ט. וען די אידן זיינען געגאַנגען 
פון מצרים צום הר סיני מקבל זיין 
די תורה, האָבן זיי געהאַט אויפן 
וועג צוויי מלחמות : די מלחמה מיט 
פּרעה'ץ און די מלחמה מיט עמלק'. 

אין היינטיקער סדרה דערצילט 
די תורה וועגן דעם אָנזאָג פון השי"ת 
װי די אידן זאָלן זיך פירן ביי 
ביידע מלחמות. ביי מלחמת פּרעה איז 
געװען דער ציוי ?ה' ילחם לכם 
ואתם תחרישון" (ג-ט װעט פאַר אייך 
מלחמה האַלטן און איר זאָלט שווייגן), 
און ביי מלחמת עמלק -- קצא הלחם 
בעמלק" (גיי אַרױס האַלט מלחמה 
מיט עמלק'ן), װאָס מיינט אויך מלחמה 
פּשוט אין גשמיות. 


ל קוטי 


י. דער חילוק פון די צוויי מלחמות 
איוֹ; 

פּרעה איז געווען הינטער די אידן. 
ער אין ניט געשטאַנען צװישן די 
אידן און דעם באַרג סיני, נאָר צװוישן 
די אידן מיט דעם ;הדגה אשר נאפל 
במצרים", מיט דעם ;ואכלו את חלב 
הארץ". פּרעה האָט געשריען אַז ער 
וועט ניט צולאָזן צום טוב ארץ מצרים, 
סיידן, אַז מען װעט װערן זינע 
-- פּרעה'ס -- עבדים, אָבער צװישן 
אידן און מתן תורה איז ער גיט 
געשטאַנען. דערפאַר איז געווען אין 


דעם דער סדר -- ה' ילחם למם 
ואתם תחרישון. 
דאַקעגן עמלק איז געשטאַנען 


צווישן די אידן מיט דעם באַרג סיני 
-- און דאָ האָט זיך ניט געהאַנדלט 
וועגן אַן ארץ טובה ורחבה נאָך 
וועגן אַ מדבר, װי די רז"ל זאָגן אין 
מדרש תנחומא אַז די תורה איז גע- 
געבן געװאָרן דוקא אין מדבר -- 
און האָט ניט געלאָזן די אידן גיין 
מקבל זיין די תורה, 

בשעת עס איז דאָ אַ מונע ומעכב 
-- אַ שטערער און אָפּהאַלטער --- צו 
קבלת התורה, אי הגם הקול קול 
יעקבג והידים ידי עשה ידים זיינען 
שייך צו עשון, דאָס איז זיין חלק, 
וי עס שטייט ועל חרבך תחי, הי" 
באַלד אָבער עס איז דאָ אַ שטערער 
צו קבלת התורה. רעכנט מען זיך 
ניט מיט קיינע חשבונות און מען 
גייט אויף אַלע װעגן און אין אַלע 
אופנים, אַבי מען זאָל נאָר מקבל 
זיין די תורה און פאַראייניקן זיך 
מיט איר, 

און דאָס איז דער טעם, װאָס מען 
האָט מלחמה געהאַלטן מיט עמלקץ 
פּשוט אין גשמיות. עס איז ניט געווען 
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קיין ענין פון כחי ועוצם ידי, נאָר 
עס איז געװען אַן ענין פון מלחמה 
לה', װאָס אין השם שלם ואין הכטא 
שלם עד שימחה ורעו של עמלק') 
(דעם אויבערשטנס נאָמען און זין 
שטול זיינען גיט גאַנץ ביז װאַגען 
עס װעלן אָפּגעמעקט ווערן די קיגדער 
פון עמלק'ן) 


יא. מצד דעם װאָס די מלחמה 
מיט עמלק'ן איז געווען צוליב קבלת 
חתורה, דערפאַר איז די מלחמה מיט 
אַלע אירע פּרטים, געווען פאַרבונדן 


מיט משה רבג -- דער װעלכער 
קבל תורה מסיגי, 
די מלחמה האָט געשטאַמט פון 


משה'ן -- משה האָט געזאָגט בחר 
ג' וצא הלחם בעמלק. די מלחמה 
האָט זיך אָנגעהויבן מיט דער תפלה 
פון משה'ץ, געפירט זיך דורך אגשי 
משה, װי עס שטיט אין חסידות 
אויפן פּסוק בחר 117 אנשים -- אנשי 
משה, און דער נצחון איז געקומען 
דורך 'הושע -- משרת משׂה 


יב. דער נצחון פון אידן אין מל" 
חמת עמלק איז געווען העכער פון 
טבע. על פּי טבע װאָלט עמלק גע" 
דאַרפט מנצח זיין, װי ער זאָגט אין 
ירושלמי ) אַז צמלק כשפן חי און 
ער האָט אויסגעקליבן אַזעלכע מעגטשן 
װאָס דאַרפן על פּי סדר הטבע לעבן 
און זיי האָט ער געשיקט אין מלחמה, 
און פונדעסטוועגן האָט מען אים מנצח 
געווען, ווייל בשעת מען גייט אױיף 
מלחמה בכוז התורה, --- און װוי אויבן 
דערמאָנט וועגן קאנשי משה", אַן יש" 
דער איינער וועלכער איז געגאַנגען 


) פירוש רש" 
טז, 
6) ואש השנה סוף פרק ג 


על התורה שמות י, 
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צו מלחמת עמלק האָט געוואוסט אַז 
ער גייט ניט בכחו ועוצם ידו נאָר 
אין שליחות און מיטן כוח פון משה, 
בשליחות ובכח התורה -- דעמאָלט 
איז מען מנצח למעלה מדרך הטבע. 
יג, די מצוה פון זכירת עמלק איו 
דאָך יעדן טאָג. במילא איז דאָס 
אױבנדערמאָנטע אַ הוראה -- אָנויי" 
זונג -- אויך אויף דער מלחמה מיטן 
עמלק הרוחני פון יעדן טאָג. 
אויף עמלקץ שטייט ;אשר קרך" 
ער האָט אָפּגעקילט אידן פון זייער 
קאָך און התלהבות צו קבלת התורה, 
בשעת אידן זיינען געשטאַנען אין 
דער גרעסטער התלהבות, אַזאַ התלה- 
בות װאָס האָט גע'פועל'ט אַפילו אויף 
די אומות העולם. װי עס שטײט 
דער משל אין מדרש תנחומא פון 
אמבטי רותחת (אַ קאָכעדיקע װאַנע) 
אַלע האָבן געזען אַז דאָס אין אַ 
פלאָם פייער, דעמאָלט איז געקומען 
עמלק אויף אָפּקילן אידן פון דער 
התלהבות צו גיין מקבל זיין די תורה, 
און בשעת עס געפינט זיך אַ זאַך 
װאָס קילט אָפּ פון תורה, האָבן מיר 
אויף דעם די אָנוייזונג װוי אױבן 
דערמאָנט: א) אַז מען דאַרף נוצן 
/אַלערלײ מיטלען, אויף מלחמה האַלטן 
/מיט דעם, אַבי נאָר מקבל זיין די 
תורה. ב) מען דאַרף וויסן אַז מען 
טוט עס ניט בכחו ועוצם ידו (מיטן 
אייגענעם כוח און זעלבסט-קראַפט) 
נאָר בכחו של משה, בכוח התורה, 


יד, אויפן פּסוק וישמע יתרו, זאָגן 
רז"ל מה שמועה שמע ובא -- מלחמת 
עמלק. די שמועה האָט דערלאַנגט 
אויך אין מדין, און דאָס װאָס יתרו 
האָט געזאָגט עתה ידעתי, איז געווען 
אַן הכנה צו מתן תורה,. װי עס 
שטייט אין זוהר, 


שי הות 


אַזױ אויך איצטער, אַז מען װעט 
גיין מלחמה האַלטן מיט דעם עמלק 
הרוחני און בכחו של משה, װעט 
דאָס פּועלל'ן אומעטום אַפילן אין 
מדין '), און דאָס װעט זיין אַ הכנה 
צו גילוי וקבלת פּנימיות התורה, װאָס 
עס װעט מגלה זײַן משיח צדקנו 

בב"א. 
(משיחת יו"ד שבט, תשט"ז) 


טו, חמשה עשר בשבט איז ראש 
השנה לאילנות. כאָטש עס איו דאָ 
אַ פלוגתא אין דעם, און בית שמאי 
האַלטן אַז ראש השנה לאילנות איז 
באחד בשבט, איז דאָך אָבער, בית 
שמאי ובית הלל הלכה כב"ה, און 
נאָך מער, ב"ש במקום ב"ה אינה 
משנה *), 


טז, 
דעם : : 

מיר געפינען אין עטלעכע ערטער 
אין ש"ס, אַז בית שמאי האַלטן 
אזלינן בתר כח וי ער איז נאָך 
בהעלם, און בית הלל האַלטן, אזלינן 
בתר פועל וגילוי. 


קען מען זאָגן דעם ביאור אין 


למשל : 

א) חלות דבש =) מאימתי מטמאות 
משום משקה ב"ש אומרים משיהרהר 
-- כח והעלם. וב"ה אומרים משירסק 
--- פועל וגילוי. 

ב) נרות חנוכה,. ב"ש אומרים") 
יום ראשון מדליק שמונה מכאן ואילך 
פוחת והולך, וב"ה אומרים יום ראשון 
מדליק אחת מכאן ואילך מוסיף והולך. 
טעמא דב"ש כנגד ימים הנכנסין 


9 זע דרושי החלצו (אין לקוטי תורה 
פרשת מטות ובכ"מ). 

0 ברכות לו, ב. 

1 עוקצים פרק ג, משנה יאי 

2) שבת כא, ב. 
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(העתידים לבוא) -- כח והעלם. וטעמא 
דב"ה כנגד ימים היוצאין (שיצאו 
כבר) -- פועל וגילוי, 

-- בית שמאי גייען אַלע מאָל 
נאָך דער זאַך װי זי קען זיין, לױט 
די באַהאַלטענע כחות, און בית הלל, 
-- לויט דער זאַך װי זי איז, אַנט" 
פּלעקטערהייט -- 

(דער שרש הענין איז: בית שמאי 
שרשם מבחינת הגבורות ועבודתם 
בדרך העלאה --- בחינת העלם. ובית 
הלל שרשם מבחינת החסדים ועבודתם 
בדרך המשכה -- בחינת גילוי, הלל 
מלשון בחלו גרו, גילוי =)), 


יו. דער ענין פון ראש השנה 
לאילנות איז, אַז די ביימער הערן 
אויף יונק זיין זייער חיות פון די 
װאַסערן פון אָפּגעלאָפענעם יאָר, און 
עס הויבט זיך אָן ביי זי אַ ניף 
יניקה *=), 

דער זמן װאָס די װאַסערן פון 
נייעם יאָר הויבן אָן צו געבן יניקה, 
אי! פיר חדשים נאָך דעם הי זי 
ווערן גידון, 

בחג (סוכות) -- ט"ר תשרי -- 
נידונין על המים') און אין פיך 
חדשים אַרום --- ט"ו שבט -- הויבן 
זיי אָן צוֹ געבן יניקה די ביימער, 

דאָס װאָס המים נידונים בח, אין 
דאָס דער דין בפּועל ובגילוי. אָבער 
בכח ובהעלם איז דאָס באחד בתשרי, 
װאָרום ראש השנה -- אחד בתשרי 
-- איז דאָך נידון כל העולם *=), און 
אין דעם איז אויך נכלל מים. מער 


3 לקוטי תורה שיר השירים מה, ג. 
4) ירושלמי ראש השנה פ"א ה"ב. 
5 ואש השנה ט, א. 

6) דאָרט, 
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ניט װאָס בפּועל קומט דאָס אַרױס 
בט"ו בתשרי, 

װיבאַלד אַז די יניקה פון דִי בל" 
מער בגילוי פון די יע װאַסערן 
קומט פיר חדשים נאָך זיער דין 
בגילוי, קומט אויס, אַז די גייע יגיקה 
בהעלם אי! באחד בשבט -- פֿיר 
חדשים נאָכן דין המים בהעלם, 

דערפאַר איז בית שמאי װאָס זי 
גייען נאָכן כח בהעלם, האַלטן אַז 
באחד בשבט ראש השנה לאילנוף, 
ובית הלל דאזלי בתר פועל, האַלטן 
אַז בט"ו כשבט ראש השנה לאילנות. 

לוט דעם קומט אױס, אַז אױיף 
בית שמאי זיינען מודה אַז דער פועל 
פון ראש השנה לאילנות איז בחמשה 
עשר בשבט, 


יח. דער ענין פון ראש השנה 
לאילנות איז פאַראַן אויך אין דעם 
מענטשן, װי עס שטײט ני האדם 
על השדה =), 

דער ענין פון אילן איז װאָס ער 
איז עושה פּירות -- ער גיט פרוכטן 
-- פון וועלכע עס װאַקסן אויס נאָמ" 
דעם נאָך אילנות; עושי פירות. 

אַזױ אויך דאַרף יעדער איד זין 
אַ משפּיע אויף זיין סביבה, אין שול, 
אין ישיבה און בכלל -- אױף די 
אַלע אידן מיט װעלכע ער טרעפט 
זיך, דאַרף ער אויף זיי משפּיע זיין, 
עס זאָלן צוקומען נאָך אידן 

די ברכה װאָס מען גיט אים אי, 
אַז זיינע נטיעות זאָלן זיין כמותו 
-- װי ער אַליין אין -- וי זיינע 
פּנימיות,. װאָס דאָס אי די בעסטע 
ברכה פאַר אַן אילן, װי די ז"ל 
זאָגן, אילן אילן במה אברכך, שיהיו 


7) דברים ב, יט, 
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נטיעותיך כמותך *) (בוים, בוים, מיט 
װאָס זאָל איך דיר בענטשן, אַז דיינע 
פלאַנצונגען זאָלן זיין װוי דו אַלײן, 

און בשעת עס װעט זיין נטיעותיך 
כמותך, איז װי די גמרא איז מסיים 
אין מסכת סנהדרין=, נאָך דעם וי 
ער רעכנט אויס כמה קצין, אַז בשעת 
עס װעט זיין ;ענפיכם תתנו ופריכם 
תשאו" *), אין לך קץ מגולה מחה, 
דאָס איז דער אמת'ער סימן אַז משיח 
קומט. 


שי ח ות 


אַז מען האַלט זיך אָן באילנא 
דחיי, כ"ק רבותינו הקדושים ותורת 
החסידות, און מען איז דאָס משפּיע 
אויך אויף אַ צוייטן אידן, ביז עס 
איז נטיעותיו יכמותו, אַז מען װעט 
קענען זאָגן ראו, גידולים שגידלתי, 
דאָס איז אַ סימן אויף קירוב הקץ 
פון דער גאולה העתידה על ידי 
משיח צדקנו., 


(משיחת שבת פרשת בשלח, ט"ו בשבט, 


תשט"ז) 


פרשת יתרן 


א,. ביי מתן תורה שטייט, וידבר 
אלקים את כל הדברים האלה לאמר. 
פרעגן מפרשים, װאָס מיינט ,לאמר"? 
אומעטום וואו עס שטייט ;וידבר גו' 
לאמר? מיינט, אַז מען 
איבערזאָגן צו די אידן װאָס האָבן 
ניט געהערט בשעת מעשה, אָבער ביי 
מתן תורה, װיבאַלד אַז אַלע אידן 
זיינען דאָרט געווען, און אַלע האָבן 
געהערט, היינט װאָס מיינט גלאמר"! 

מען קען ניט זאָג אַז דאָס איז 
צוליב די וייטערדיקע דורות, װאָ- 
רום ביי מתן תורה זיינען דאָך געווען 
אויך די נשמות פון שפּעטערדיקע 
דורות =. 

ענטפערט אויף דעם דער מעזרי" 
טשער מגיד נשמתו עדן, אַז דער 
ענין פון מתן תורה איז: ממשיך 
זיין די עשרת הדברות פון תורה אין 


8) זע תענית ה, בי 
9) צח, א. 

0 יחזקאל לו, חי 
) שמות רבה כחי וי 


זאָל דאָס 


די עשרה מאמרות שבהם נברא 
העולם, וי עס איז באַואוסט דער 
פּירוש') אויפן פּסוק עשרה עשרה 
הכף בשקל הקודש, אַז די עשרה 
מאמרות זיינען שקול און מכוון אַנט- 
קעגן די עשרת הדברות. און דער" 
פאַר שטייט וידבר גו' לאמר, ממשיך 
זיין דעם וידבר -- די עשרת הדברות, 


אין לאמר -- די עשרה מאמרות. 
ב. דער ענין פון דעם אין עבודת 
השם איז: 
אַז דער אור התורה -- עשרת 


הדברות, דאַרף לייכטן אויך אין די 
ענינים פון וועלט -- עשרה מאמרות, 

ניט װי די װאָס מיינען אַז תורה 
איז אַ באַזונדער זאַך און װעלט איז 
אַ באַזונדער זאַך, זייענדיק אין דער 
סביבה פון תורה װעט ער זיין אַ 
תורה-איד און קומענדיק אין וועלט 
ועט ער זיך פירן לט די הנחות 


2) זהר חלק ג יא, בי 
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העולם --- לויט דעם שטעל פון װעלט 
און די פירונגען פון װעלט -- נאָר 
עס פאָדערט זיך, אַז אַלע זינע 
ענינים, אויך די ענינים פון וועלט, 
זאָלן זיין לוט די הנחות פון תורה, 

מען רעדט ניט וועגן דברים האסו" 
רים. דאָס איו דאָך אַ פשוט'ע זאַך, 
אַז דאָס װאָס מען טאָר ניט -- טאָר 
מען דאָך ניט. מען מיינט אַז אֲפילו 
אין דברים המותרים, דאַרף גיט זין 
קיין הנחות העולם, בעל הבתי'שע 
הנחות ), נאָר די הנחות פון תורה, 


גג דאָס איז איך װאָס שטיט, 
היתה לי דמעתי לחם יומם ולילה 
באמור אלי כל היום אי' אלקיך, 


היתה לי דמעתי לחם יומם ולילה: 
ער איז אַזױ פיל פֿאַרביטערט, בין 
אַז די דמעות פֿאַרביײיטן לחם, זי 
טרערן באַשטײען אָנשטאָט ברויט, װי 
עס איז באַוואוסט אַזן מרירות -- 
פאַרביטערטקייט --- װוירקט אַז מען 
פילט ניט קיין הונגער, און פון װאָס 
איז די פֿאַרניטערטקײט, זאָגט שױ 
ווייטער אין פּסוק -- באמה" אל 
מען טענה'ט און מען מאָנט מלמע" 
לה: כל היום, אַ גאַנצן טאָג, אי' 
אלקיך, 

אלקיך מיינט כוחך וחיותך (דיין 
כז און דיין לעבן)), און ווער איז 
אלקיך: הוי' -- אלקיך. הוי' איז 
למעלה מזמן ומקום ולמעלה מהש- 
תלשלות, דאָס איז אלקיך -- כוחך 
וחיותך. נאָך מערער: אוכי הי' 
אלקיך, אנכי מיינט: אנכי מי שאנמי 
דלא איתרמו! לא בשום אות ולא 


3) זע סמ"ע בחושן משפט ס" גי ס"ק 
ליב, 


64 ע שלהן ערוך אורח חײם ס"ה, 
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בשום קוץ'), דאָס אין אלקיךף -- 
כוחך וחיותך, 
און דאָס מאָנט מען בי אים; 
כל היום אי' אלקיך ?! דער הרגש 
פון אנכי הוי' אלקיך, ואו איז ער 
ביי דיר דעם גאַנצן טאָג?! 
דאָס װאָס ער הערט אָן דעם 
,אלקיך? בשעת'ן דאַװנען און לעף" 
נען, אָדער בשעת אַ פֿאַרברענגען 
דאָס איז װייניק, גיט דאָס אין די 
כוונה. דאָס האָט מען געקענט אויס" 
פירן אויך מיט מלאכים אָדער מיט 
נשמות למעלה וי זיי שטייען תחת 
כסא הכבוד. די כונה פון ירידת 
הנשמה בגוף איז אויף מברר זין 
דעם גוף ונפש הבהמית, (װאָרום 
הנשמה עצמה אינה צריכה תיקון 
כלל')), ביי אים מאָנט מען אַז אַ 
גאַנצן טאָג, בשעת ער עסט, בשעת 
ער טרינקט, בשעת ער האַנדלט, און 
בשעת ער רעדט מיט מענטשן זאָל 
זיין ביי אים דער ;אלקיך", אַזַוֹי װי 
ער אַליין האָט עס פאַרשטאַנען און 
דערהערט בשעתץ דאַװנען און בש" 
עתן לערנען. 
(משיחת שבת פרשת מקץ, תשי"ג) 


ד. עס זיינען פאַראַן אַזעלכע װאָס 
טענה'ן אַז תורת החסידות איז אַן 
ענין פון נסתר -- דאַרף מען דאָס 
ניט לערנען ח"ו. דער ענטפער אויף 
דעם אין; 

בשעת מתן תורה האָט מען גע" 
געבן כל התורה כולה, סיל נגלה 
און סיי נסתר פון תורה. אדרבה, 
נגלה פון תורה איז געווען דאַן בנסתר, 


6 זע לקטי תורה פנחס 8פ, בי 
לא, א. 
6) תניא פל"ה 


זח"ג 
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װי עס איז באַואוסט '), אַז אין די 
עשרת הדברות זיינען פאַראַן תר"ך 
אותיות, װאָס אין זיי זיינען מרומז 
די תר"ך מצות: תרי"ג מצות 
דאורייתא וז' מצוות דרבנן, זיינען 
דאָך די אַלע מצוות געװוען בעשרת 
הדברות --- נאָר ברמז ובנסתר. דאַ- 
קעגן נסתר פון תורה איז געוען 
בנגלה, װאָרום אַלע אידן האָבן דאַן 
געזען מעשה מרכבה, (װי עס איז 
אויך אָנגעדייטעט אין פּסוק: אלפי 
שנאן גוי' סיני בקודש, שנאן ראשי 
תיבות שור נשר ארי' און דער נו'ץ 
איז פּני אדם) װאָס מעשה מרכבה 
איז דאָך פּנימיות התורה, 

(משיחת חג השבועות, תשי"ג) 

ה. די וועלכע זיינען מנגדים אויף 
לימוד החסידות האָבן בדרך כלל צוויי 
טענות : | 

א) אויב עס איז אַ נויטיקער לימוד, 
פאַרװאָס איז דאָס פריער ניט געווען 
און אויב מען האָט געקענט אס" 
קומען אַזױ פיל יאָרן אָן חסידות, 
איז אַ סימן אַז עס איו ניט קין 
נויטיקער לימוד, 

ב) עס איז אַזאַ לימוד װאָס ברענגט 
צו מבטל זיין מציאות הגשם והיש, 
און ביטול איז דאָך אַן ענין פון 
שלילה והעדר, 

ו! די תשובה אויף דעם איז: 

עס שטייט אין שמונה פּרקים 
להרמב"ם = אַז אַזױ וי עס זיינען פאַ- 
ראַן קראַנקייטן און רפואות אין גוף, 
אַזױ זיינען אויך פאַראַן קראַנקײטן און 
רפואות אין נפש. פון דעם איז פאַר- 
שטאַנדיק אַז פון אַ סך ענינים װאָס 
זיינען בחולי ורפואת הגוף -- קען 


) פירש"י עה"ת שמות כד, יב. בעל 
הטורים שמות כ, יגי 
8) פ"ג. זע אויך הלי דיעות פ"ב ה"א. 
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מֶען אָפּלערנען אויף חולי און רפואת 
הנפש. 

ז. אין אַלגעמײן, מיינט אַ קראַנקייט 
רחמנא לצלן, אַז עס פעלט, אָדער 
עס איז קאַליע אַ געויסער טייל 
פון גוף. עס איז דאָ אָבער אַ קראַנ". 
קייט װאָס עס פעלט גאָרנישט אין 
גוף, אדרבה, עס איז גאָר צוגעקו" 
מען (צוגעװאַקסן) אַ שטיקל פלייש. 
איז אין פלוג וועמען אַרט אַז עס 
איז דאָ נאָך אַ שטיקל פליש, עס 
פעלט דאָך גאָרנישט פון דעם טייל 
וועלכער דאַרף יאָ זיין? פונדעסט- 
וועגן זעט מען דאָך אַז דאָס איז 
אַ קראַנקײט. און אדרבה, אַמאָל 
רחמנא לצלן, איז דאָס נאָך אַ גרע- 
סערע קראַנקייט װי װען עס פעלט 
עפעס אין גוף, ביז עס אין אַזאַ 
שטאַרקע חולאת ר"ל, אַז מען װיל 
דאָס אַפילו מיטן נאָמען ניט אָנרופן. 

די צוגעװאָקסענע שטיקל פלייש 
איז שעדלעך פאַר דעם אָרט וואו זי 
געפינט זיך, און זי קען זיך אױיך 
פאַרשפּרײיטן ר"ל וייטער. 


אַזױ וי די קראַנקייט איז אַנדערש 
פון אַלע אַנדערע קראַנקיטן, אַזױ 
אויך די רפואה צו איר, איז אַנדערש 
װי די רפואות צו אַנדערע קראַנ" 
קייטן,. אַלע רפואות גיט מען צו 
צו דעם מענטשן, דאַקעגן די רפואה 
צו דער מחלה איז צו צעשטערן דעם 
איבעריקן טייל, און דורך דעם װערט 
דער מענטש געזונט מיט אַן אמת. 

די רפואה צו דער דאָזיקער קראַנ" 
קייט ר"ל האָט מען אויסגעפונען אינ" 
גאַנצן מיט אַ פּאָר דורות צוריק, 
און די וועגן בפּרטיות וי אַזױ צו 
נוצן די רפואה האָט מען אויסגעפונען 
נאָך שפּעטער, און מען האַלט נאָך 
אין מיטן פאָרשן. 
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ח. זעלבסטפאַרשטענדלעך אַז בש" 
עת אינער װעט זיך ניט װעלן 
נוצן מיט דער רפואה מצד די טע" 
נות: א) רפואה איז אַן עגין פון 
פאַרברייטערן און פאַרשטאַרקן דעם 
מציאות הגוף, און ניט פון צעשטערן 
ב) װיבאַלד אַז דורות נאָך דורות 
האָט מען דאָס ניט גענוצט, װיל ער 
זיך ניט צוהערן צו די גייע דאָק" 
טוירים מיט זייערע נייע רפואות, ער 
איז ;סאַם סאַפּאָזשניק? און װעט זיך 
פירן װי מ'האָט זיך געפירט אַמאָל. 
פאַרשטייט דאָך יעדער אינער אַז 
דאָס זיינען קיין טענות גיט. 


ווייל דאָס װאָס מען דאַרף פאַר- 
שטאַרקן און פאַרברייטערן, איז דאָס 
דעם געזונטן טייל פון גוף, אָבער 
ניט דעם צוגעװאָקסענעם טייל, וייל 
ער געהערט ניט צו דעם גף, און 
אדרבה, ער איז מזיק (שעדלעך) צום 
גוף, מוז מען אים צעשטערן 


אַמאָל איז! די קראַנקייט ר"ל ניט 
געווען אַזױ אָפן און אָפט װוי הייגט, 
האָט מען ניט געזוכט אַזױ שטאַרק, 
און דער עיקר װאָס מלמעלה האָט 
מען ניט מזמין געווען די רפואה צו 
דעם, דאַקעגן לעצטנס, אַז די מחלה 
איז פאַרמערט געװאָרן,. ר"ל -- איז 
הקדוש ברוך הוא הקדים רפואה למכה, 
און האָט מזמין געװען די רפאה 
צו דעם, 


ט. אַלע ענינים אין גשמיות נע" 
מען זיך פון זײיער שורש און עג" 
לעכקייט אין רוחניות. אַזױ אויך די 
מחלה און רפואה הנ"ל, װאָס איז גע" 
קומען אין די לעצטע דורות, איז עס 
מצד זייער ענלעכקייט אין רוחניות, 
װאָס איז אויך געקומען בדורות 
האחרונים, 
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עס איז דאָך עקבתא דעקבתא 
דמשיחא, אָט באַלד אין -- קץ שם 
לחושך, במילא װערט פאַרשטאַרקט 
און פאַרמערט קליפת עמלק, חוצפּה, 
ישות אָן אַ טעם און אָן אַ פֿאַרװאָס, 

-- אַמאָל איז אויך געװוען גאוה 
און ישות, עס איז אָבער ניט געוען 
אַזױי פֿאַרגרעבט װי הינט, =- 

און פון דעם איז אַרױסגעקומען 
אויך אין גשמיות -- אַ מציאות 
װאָס האָט אין זיך ניט קיין שום 
טעם און פאַרװאָס, די מציאות נעמט 
צו די כחות פון גוף, אַזול וו" ד'עף 
ציקר מציאות װאָלט געווען נאָר 7 


האָט דער אויבערשטער מקדים גצ" 
ווען רפואה למכה, און האָט מגלה 
געווען תורת החסידות, װאָס פּועל'ט 
אַ צעשטערונג און אַ פאַרװיסטונג אין 
דעם קראַנקן טייל מציאות הישות. 


י. זעלבסטפאַרשטענדלעך אַז אין 
איין פּרט איז ניט גלייךף דער משל 
צום נמשל, אין משל, אויב מען האַלט 
די רפואה צופיל אייט, קען דאָס 
פועלץ אַ הירוס אויך אין דעם ג9" 
זונטן טייל פון גוף. דאַקעגן אין 
רוחניות קען מען האַלטן אין איין 
לערנען חסידות, ווייטער לערנען און 
נאָך לערנען, און עס װעט פועלץ א 
הירוס נאָר אין דעם טייל פון גאות 
וישות. אין געזונטן טייל װעט דאָס 
אדרבה, געבן א חיק און תוספת 
כוח, װי עס שטייט ) אַז תורה אין 
עוז ותושי', תושי' לנפש הבהמית און 
עוז לנפש האלקית, 

(משיחת י"ב תמוז, תשי"ב) 


9) מכילתא בשלח טו, ב. ויקרא רבה 
פל"א, ה, סגהדרין כו ב. זע איך תורה 
אור ריש פרשת יתרן ס, א. און הוספות 
צו תורה אור דאָרט קט, אי 
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עס איז דאָ אַ רשימה פון כבודך 
קדושת מורי וחמי אדוננו מורנו ורבנו 
בעל ההילולא, װאָס דאָרטן זיינען 
פאַרצייכנט זכרונות פון זיין זיידן דעם 
רבי'ן מהר"ש, אַזױי אויך פון זיין 
באָבען הרבנית הצדקנית רבקה (דעם 
רבי מהר"ש'ס רביצין), װאָס איר יאָר- 
צייט איז אויך יו"ד שבט, 


צוישן די זכרונות איז פאַרשריבן 
אַ סיפּור, װאָס דער סיפּור איז שוין 
אויך געדרוקט = אַז בשעת זי איז 
אַלט געווען אַכצן יאָר, איז זי געווען 
שטאַרק ניט געזונט. דער דאָקטאָר 
האָט איר געהייסן זי זאָל עסן באַלד 
װי זי שטייט אויף פון שלאָף. אַזױ 
װי זי האָט ניט געװאָלט עסן פאַרן 
דאַוונען, פלעגט זי אויפשטיין גאָר 
פרי, דאַװונען און נאַכהער עסן. במילא 
האָט זי ניט געגעסן פאַרן דאַװנען 
און אויך געגעסן פרי, אָבער זעלבסט- 
פאַרשטענדלעך אַז דאָס האָט ניט נאָר 
ניט צוגעגעבן קיין געזונט, נאָר מצד 
דעם איז זי נאָך אויך ניט דערשלאָפן, 


האָט איר דער צמח צדק געזאָגט: 
אַ איד דאַרף זיין געזונט און אַ בעל 
כוח. אויף מצוות שטייט וחי בהם, 
איז דער טייטש וחי בהם מען דאַרף 
אַריינברענגען חיות אין די מצות 
(כפירוש המגיד ממעזריטש שנזכר 
בהמאמר). בכדי אַז מען זאָל קענען 
אַרײינברענגען אַ חיות אין מצות, 
מוז מען זיין אַ בעל כוח און זיין 
בשמחה. און דער צמח צדק האָט 
מסיים געווען: דו דאַרפסט ניט זיין 
קיין ניכטערע. בעסער עסן צוליב 
דאַװנען װי דאַװנען צוליב עסן 


6 4 8 


0 היום יום -- * שבט תש"ג. 


שי ח וי ת 


אַלע ענינים װאָס די רביים האָבן 
דערציילט, ובפרט דאָס װאָס מען האָט 
איבערגעגעבן מדור לדור, זיינען דאָך 
ניט סתם קין סיפּורים. פון דעם 
װאָס מען האָט עס איבערגעגעבן מדור 
לדור איז דאָך זיכער אַז דאָס האָט 
אַ שייכות צו די הערער, אַז זי 
זאָלן זיך אָפּלערנען פון דעם, 


2  { 4 

די ענינים פון מענטשן װערן פאַ- 
נאַנדערגעטײלט בכלל אױף צװי 
סאָרטן: א) די ענינים װאָס מען 
טוט צוליב דעם אויבערשטן, אַזױ װי 
לימוד התורה, תפלה און קיום המצות. 
ב) די ענינים װאָס מען טוט צוליב 
זיך,. דאָס װאָס עס איז די אמת'ע 
נוטיקייט פאַר מענטשן אָדער דאָס 
װאָס עס וייזט זיך אס אַז עס 
איז נויטיק פאַר אים. 

די נקודה פּנימית פון די צװיי 
סוגים איז , דאַוונען" און ;עסן". דער 
ערשטער סאָרט איז , דאַוונען", װאָרום 
דער ענין פון דאַװנען איז וענדן 
זיך, באַהעפטן זיך און דע לפני מי 
אתה עומד -- לפני מלך מלכי המל" 
כים הקדוש ברוך הוא. דער צויי- 
טער סאָרט איז ;עסן", אַלץ װאָס 
דער מענטש דאַרף, ,הונגערט? זיך 
אים צו דעם, און באַקומענדיק זיין 
באַדערפעניש שטילט ער זין 
הונגער -- עסן. 


:: ג. 4 


אין דעם אופן וי אַזױ צו דאַװונען 
און וי אַזױי צו עסן, קענען זיין 
עטלעכע אופנים, 

עס קען זיין אַן אופן אַז דער 
מענטש איז צעשפּאָלטן, דער פדאַו" 
נען" מיטן ;עסן" האָבן קיין שייכות 
ניט צווישן זיך. בשעת'ן דאַװונען (ד. 
ה. בשעת ער לערנט, איז מקיים 
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מצוות און דאַװנט) האָט ער גיט 
קיין שייכות צו ענינים פון וועלט, 
ביז מען קען מיינען אַזו ער איז 
אַ צדיק גמור, אָבער שפּעטער בשעת 
עס קומט צו עניני העולם, מסחר 
אָדער עסן כפּשוטו, איזן אינגאַנצן 
ניט קענטיק אויף אים קיין עגין פון 
קדושה, רוחניות און איידלקייט, 

אָבער אַזאַ אופן איז דאָך אַן ענין 
װאָס אויף דעם זאָגט מען: אָטוֹ 
בשופטני עסקינן? וברשיעי לא עס" 
קינן, 

אַ צווייטער אופן, אַז דער דאַו" 
נען מיטן עסן האָבן אַ שייכות, אין 
אַלע זיינע ענינים קוקט ער אין 
אין שולחן ערוך און טוט װי דאָרטן 
שטייט, אָבער ער דאַװנט צוליב עסן 

דאָס הייסט: אַזֹױ װוי ער וייס 
אַז ער דאַרף ;נעבעך" אָנקומען צום 
אויבערשטן, און די װעג הי אַזֹ" 
צו באַקומען פון דעם אױבערשטן 
איז װי ער זאָגט אין פ9סוק אם 
בחוקותי תֹלמו גו' ונתת" גשמיכם 
בעתם, דערפאַר טוט ער װאָס דער 
אויבערשטער הייסט, בכדי אַוֹ דער" 
נאָך זאָל ער קענען קומען צום 
אויבערשטן מיט דעם וועקסל, אַז דער 
אויבערשטער זאָל אים געבן אַלץ װאָס 
ער דארף, אױסצאָלן אים פֿאַר זיין 
דאַװונעל. 

די גמרא *) זאָגט טאַקע, אַז האומר 
סלע זו לצדקה על מנת שיחי' בני 
הרי זה צדיק גמור, ובמילא. איז 
דער װעג פון דאַװנען צוליב עסן 
אויך אַ װועג. אמת טאַקע, רש"י זאָגט 
דאָרטן: אם רגיל בכך -- ניט אָפּגעבן 
איין מאָל צדקה און דערנאָך לכשיזזיי 
בנו אויפהערן, נאָר רגיל בכך, אָבער 
פונדעסטוועגן, אַפילו אוים ער אי 


) ואש השנה ד, אי 
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איינגעוואוינט אין דעם, װיבאַלד אָבער 
אַז דאָס איז צוליב א פני' אין גיט 
דאָס איז דער תכלית. 

אמת, די גמרא זאָגט'=, אַז מען 
זאָל לערנען תורה און מקיים זיין 
מצות אפיל שלא לשמה, פאַרװאָס 
אָבער? -- גיט די גמרא דעם טעם, 
אַז ער װעט צוקומען צו לימוך 
התורה וקיום המצות לשמה, 


א א 6 


דער אופן און תכלית הנרצה אי 
ניט אַז דער דאַװנען מיטן עסן זאָלן 
קיין שייכות ניט האָבן, אויך גיט 
דאַװונען צוליב עסן נאָר -- עסן 
צוליב דאַווגען, 

דאַװונען,. דאַרף מען געוויס צוליף 
דאַװונען, דאָס איו אַ פשוט'ע זאך. 
בשעת ער האָט א ידיעה אז דער 
אויבערשטער ויל ער זאָל לערנען 
תורה און מקיים זיין מצהת, קען 
זיך ביי אים גאָר ניט לייגן אַנדערש 
וי דער אויבערשטער האָט געהייטסן, 
ובמילא דאַװנט ער שלא על מנת 
לקבל פּרס, נאָר וויילע אַזױ האָט דער 
אויבערשטער געהייסן. ער פרעגט ניט 
צי ער װעט האָבן דערפאַר עולם-חבא 
צי ניט, ומכל שכן אזו ער פרעגט 
ניט נאָך שכר אין עולם הוה. 

זובער דאָס איז נאָך וייגיק. דאָס 
װאָס עס פאָדערט זיך איז, אַז אויך 
זיין עסן זאָל זיין צולים דאַװנען, 
אַלע זיינע ענינים זאָלן זין צוליף 
קדושה, אַזױי וי עס שטייט פַמל 
דרכיך דעהו. 

דאָס װאָס ער װעט זיין אַ גביף, 
שטיין אין ;דאַן און בראָדסטריט? גאָף 
הויך און זיין אין ,בראקעט" װאָס 
צאָלן 95 פּראָצענט טעקסעס, נאָך 


2) פסחים 1, ה, שַיין הלכות תלמור תורה 
לרבגו הזקן פ"ר ס"ב 
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ניט דאָס איז דער תכלית פון בריאת 
האדם, נאָר אַז אַלע זיינע ענינים 
זאָלן זיין צוליב קדושה, בכדי ער 
זאָל לערנען תורה מיט מנוחת הנפש, 
מקיים זיין מצות בהרחבה, און געבן 
צדקה ביד רחבה. 

און ניט באַנוגענען זיך דערמיט 
אַלײן, נאָר זען וירקן אויך אויף 
אַנדערע. װאָרום דורך דעם וװאָס 
ער איז אַ גביר -- ועט דאָך אים 
זיין גרינגער צו ווירקן אויף אַנדערע. 
וי מיר זעען, אַז אַן אָרעמאַן לאַכט 
מען אויס, אָבער אַ גביר איז אַפילו 
ווען ער טוט אַ נאַרישקײט טוט מען 
אים נאָך, ומכל שכן בשעת ער טוט 
אַ גלייכע זאַך. ובמילא: בשעת ער 
וװועט לייגן תפילין וועלן אַלע לײגן 
תפילין, בשעת ער װעט היטן שבת 
וועלן אַלע היטן שבת, װאָרום מען 
זעט דאָך אַז פאַרװאָס איז ער גע- 
װאָרן אַ גביר וויילע ער היט שבת, 
בשעת ער וװעט ליגן רבנו תם'ס 
תפילין װעלן אַלע אָנהױבן לייגן רבנו 
תם'ס תפילין, און בשעת ער וועט עסן 
שמורה-מצות -- ועלן זיך צומאַכן 
אַלע פּשוט'ע-מצה-בעקערייען, ויילע 
אַלע וװועלן אָנהויבן נוצן שמורה, 

און דאָס מיינט ;עסן צוליב דאַװ" 
נען", אַז אַלע מענטשלעכע ענינים 
און זיינע באַדערפענישן (װאָס דאָס 
אַלץ ווערט אָנגערופן קעסן") דאַרפן 
זיין צוליב ,דאַװונען" (װאָס איז כולל 
כל התורה והמצות), אויף אױיפטאָן 
אין זיי דעם וחי בהם, אַריינברענגען 
חיות אין תורה ומצות. 
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אַ ווייטערדיקע אָנווייזונג איז דאָ 
פון דעם אויבן-דערמאָנטן, דאָס װאָס 
די הוראה איז איבערגעגעבן געװאָרן 


שי ח ות 


צו אַ פרוי, אַ מאַמע פון קינדער, 
װאָס איינער פון זיי איז דערנאָך 
געװאָרן אַ נשיא בישראל, 


די אָנווייזונג פון דעם איז: 

בשעת מען ויל עס זאָלן אויס- 
װאַקסן קינדער װאָס זייער פירונג זאָל 
זיין ניט דאַװונען צוליב עסן און ניט 
אַז דער דאַוונען מיטן עסן זאָלן זיין 
זיין צוויי באַזונדערע װעלטן, נאָר 
זיי זאָלן עסן צוליב דאַװונען -- 

איז דאָס אָפּהענגיק פון דער מו" 
טער, זי זאָל אַליין אויפפירן זיך אַזױ 
און אַרײינגעבן דעם גיסט אין די 
קינדער, פון קליינווייז אויף, ווען זיי 
ליגן נאָך אין וויגעלע, אַריינגעבן אין 
זיי אָט דעם געפיל אַז אַלע ענינים 
דאַרפן זיין צוליב באַהעפטן זיך מיטן 
אויבערשטן, און אָן דעם -- איז אַפילו 
אוב עס איז דאָ װאָס צוֹ אעסן" 
האָט עס קיין טעם ניט, 

און דאַן האָדעװעט מען אויס אַזעל" 
כע קינדער ועלכע וערן דערנאָך 
גדולים בישראל, אַז זיי האָבן מיט 
װאָס צו דאַװנען און האָבן װאָס / 
צו עסן, און עסן וי דער איבער" 
שטער וויל, װאָס זיין רצון איז דאָך, 
אַז אידן זאָלן האָבן מידו המלאה 
הפתוחה הקדושה והרחבה, אַז עס איז 
ניט נאָר בני רויחי, נאָר אויך חיי 
רויחי ומזוני רויחי. 


עס זאָל זיין דער והריקותי לכם 
ברכה עד בלי די, אַ געבענטשטע 
הויז אין רוחניות און אַ געבענטשטע 
הויז אין גשמיות,. און דער פאָטעך 
מיט דער מוטער זאָלן האָבן נחת 
פון זיי לאורך ימים ושנים טובות, 
נחת אין רוחניות און נחת אין 

גשמיות, 
(משיחת יו"ד שבט, תשי"ט) 


ל ק טי 


שי ה ו ת 1998 


פרשת משפטים 


א. אין היינטיקער סדרה שטיט, 
על כל דבר פּשע גי על כל אבידה 
אשר יאמר כי הוא זה עד האלקים 
ינא דבר שניהם גי ישלם שנים 
לרעהו. זאָגט די גמרא, אַז דער פּסוק 
רעדט וועגן אַ שומר, װאָס טענה'ט 
אַז דער פּקדון איז ביי אים פֿאר" 
לאָרן געגאַנגען, װאָס מיט דער טענה 
וװוערט ער פּטור פון צו באַצאָלן: 
ביי אַ שומר חנם -- טענת גניבה 
ואבידה און ביי אַ שומףר שכרף - 
טענת אונסין, און ער האָט געשװאָרן 
אויף זיין טענה, און צום סוף האָט 
זיך אַרױסגעװיזן, אַז ער האָט גאָר 
פּושע געווען אין דעם פּקדון און 
מועל געווען) אין דער שבועה -- 
איז דער דין: עד האלקים יבא 
דבר שניהם גו' ישלם שנים לרעהה 

מען האָט שוין גערעדט פיל מאָל, 
אַז אַלע ענינים פון גליא דתורה 
זיינען פאַראַן אויך אין רוחניות, און 
אדרבה, ווייל די ענינים זיינען פאַ" 
ראַן אין רוחניות דערפאַר קומען זיי 
דערנאָך אַראָפּ אין גליא, 

אויך דער דין פון פּשיעה, שליחות 
יד בפּקדון, מעילה בשבועה און דער 
פּסק דין -- עד האלקים יבא דבר 
שניהם וגו', זיינען אויך דאָ אין 
רוחניות, 

ב. כבודר קדושת אדוננ' מורנו 
ורבנוו דער צמח צדק נשמתו עדן 
טייטשט אויס אין אַ מאמר דעם פּסוק 
על כל דבר פּשע גי אין דער 
עבודה רוחנית פון נפש האדם, 


) זע ד"ה משביעין אוֹתוֹ (בס' קיצורים 
והערות לתניא עמוד נז ואילך) מלשון 
ומשביע 27כל חי 3 


וועט מען איבערריידן אַ טייל פון 
דעם מאמר װאָס אין שייך דערצו 
מיט אייניקע הוספות בדרך אפשר: 

ביי יעדער אידן געפינט זיך דעם 
אויבערשטנ'ס אַ פּקדון, דאָס איז די 
נשמה *), וועלכע ער דאַרף היטן זי 
זאָל איבערבלייבן בשלימות און גיט 
נפגם ווערן חס ושלום, און נאָך מער, 
מעלה זיין די נשמה נאָך העכער וי 
זי איז געווען פֿאַר דער ירידה, הי 
באַוואוסט אַז ירידת הנשמה בגוף איז 
--- ירידה צורך עלי" 


די שמירה װאָס אַ איד דאַרף היטן 
די נשמה, איז פאַרבונדן אויך מִיט 
אַ שבועה, כמאמר רז"ל), אַז בשעת 
אַ נשמה דאַרף אַראָפּגײין למטה, 
משביעין אותו תהי צדיק ואל התחי 
רשע. 

| ;על כל דבר פּשע", אַז ער איו אַ 
פושע אין פּקדון און מועל אין דער 
שבועה,. -- מצד װאָס קומט עס? 
זאָגט דער פּסוק -- ;על שור שָל 
חמור על שה ועל שמלה" דאָס זל" 
נען פרטי סוגים אין דעם נפש 
הבהמית (כדלהלן), וועלכע ברענגען 
דעם ;על כל אבידה", אַז דער נפש 
האלקית װערט רחמנא לצלן פֿאַף" 
לאָרן, ביז ;אשר יאמר כי הוא וה", 
אַז אויף קהוא" זאָגט ער אַו דאָס 
איז יהי 

מה" -- באמיתית המובן -- גייט 
אויף קדושה ואלקות. אויף קיין זאַף 
קען מען גיט זאָגן: עזה", נאָר אויף 
דעם אויבערשטן, מצד צוויי טעמים : 
) ע שבת קנב, ב. ובפ"ם, 

3) גדה ל, בי 





156 ל ק ו ט י 

א) ;זה" מיינט: דאָס איז עדאָס" 
און ;דאָס" קען מען זאָגן נאָר אויפן 
אויבערשטן,. נברא איז דאָך זיין 
מציאות ניט ער, נאָר דער חיות 
אלקי װאָס איז אים מהוה תמיד 
מאין ליש, ובלשון הרמב"ם: אין שם 
מצוי אמת מלבדו, 


ב) ;זה" מיינט: אָט דאָ איז דאָס, 
ווען מען איז און וואו מען איז קען 
מען זאָגן, אָט איז דאָס. און דאָס 
איז שייך נאָר אויף אלקות, װאָרום 
יעדער נברא איז מוגבל, ער איז 
ניטאָ אומעטום, ובמילא איז ניט שייך 
זאָגן אויף דעם ;זה". אָבער שם שמים 
איז שגור בפי כל'). נאָר דער אוי- 
בערשטער װאָס ער איז דאָ אומע- 
טום, דלית אתר פנוי מיני', איז אויף 
אים שייך זאָגן, אָט איז ער -- ,זה". 

אָבער מצד דעם העלם והסתר פון 
נפש הבהמית פאַרבייט מען, און מען 
זאָגט אויף ,הוא" אַז דאָס איז ,זה". 


ג. אין די פּרטי המדריגות פון 
נפש הבהמית, װאָס דער פּסוק איז 
זיי כולל אין די פיר סוגים: שור, 
חמור, שה און שלמה, איז כ"ק אדמו"ר 
הצמח צדק מבאר אין מאמר, אַז 
שור מיינט שור נגח. חמור -- חמרא 
בתקופת תמוז קרירא לי'. שלמה -- 
ובגד בוגדים בגדו, און שה -- שה 
פּזורה ישראל, 

הנם מען דאַרף זיך אויסהיטן פון 
אַלע סוגי נפש הבחמית, װאָרום זיי 
אַלע קענען ברענגען צו אבידת נפש 
האלקית רחמנא לצלן, פונדעסטוועגן, 
איז אין יעדער זמן דאָ זיין קליפּה, 
און מען דאַרף זיך שטעלן ביחוד 
אַנטקעגן איר. דערפאַר װעט מען זיך 


64 זע תורה אור יד, ב ; אפילו תינוקות 
כויי 


שי ה ות 


אָפּשטעלן בעיקר אויף מבאר זין 
דעם ענין פון גשה", װאָס דאָס איז 
נוגע ביחוד אין אונזער דור. 


ד. אויף דעם װאָס עס שטייט שה 
פּזורה ישׂראל, פרעגט מען אַ קשיא: 
ישראל איז דאָך אַ שם המעלה, און 
שה פּזורה איז אַ חסרון, איז פאַרװאָס 
בשעת ער וויל זאָגן שה פּזורה, דער" 
מאָנט ער ישראל דוקא? נאָר דער 
ענין איז, אַז דאָס פרעגט טאַקע דער 
נביא. װיבאַלד אַז אידן ווערן באַ- 
צייכנט מיט דעם נאָמען ישראל -- 
כי שרית עם אלקים ועם אנשים 
ותוכל, ד, ה. אַז אַ איד האָט בכוח 
צו זיין אַ בעל:הבית -- שוית -- 
ניט נאָר אויף מענטשן -- אנשים -- 
נאָר אויך אויף מלאכים -- אלקים 
-- היינט װי קומט עס אַז ער האָט 
ניט אין זיך קיין תוקף, ביז אַז 
ער שלעפּט זיך נאָך נאָך יעדער 
איינעם, ער איז אַ שה פּזורה?! 
און דאָס איז אויך געווען די טענה 
פון המן'ען, דער מקטרג אין הימל, 
צו אחשורוש זה הקב"ה שאחרית 
וראשית שלו: ישנו עם אחד מפוזר 
ומפורד בין העמים גו' ואת דתי 


/חמלך אינם עושים, ;ישנו עם אחד", 


עס איז דאָ אַ פאָלק װאָס זיין מהות 
איז -- אחד, זיי קאָנען מאַכן אחד 
אומעטום, ביז בארץ, װי עס שטייט 
גױ ‏ אחד בארץ, און ניט קוקגדיק 
אויף זייער גרויסקייט, זיינען זיי מפוזר 
ומפורד בין העמים, זיי ווערן נתפּעל 
פון יעדער איינעם, ובמילא, ואת דתי 
המלך -- מלכו של עולם -- אינם 
עושים, 

ה. דער סדר וי עס דאַרף זיין 
איז, אַז אַ איד וואו ער קומט, דאַרף 
ער אָנפירן מיט דער (רוחניות, װאָס 
דאָס איז די אמת'ע מציאות, פון דער) 





לק וטי 


גאַנצער שטאָט, מיט דעם גאַנצן אָרום, 
מיט דער גאַנצער מדינה. און אָנ" 
שטאָט דעם, פאַרלירט ער זיך, אַז 
ניט נאָר װאָס ער אין ניט קין 
משפּיע, נאָר ער ווערט נאָך אַ מושפּע, 
ער טוט-נאָך די שטותים פון דער 
מדינה, פון דער סביבה און פון דער 
שטאָט, 

אָנשטאָט דעם װאָס ביי יעדער זאַך 
דאַרף ער פּועל'ן אויף דער גאַנצער 
סביבה אַז דער שולחן ערוך זאָל 
זיין זייער פוסק, אָנשטאָט דעם, איו 
דער פּוסק ביי אים די סביבה, און 
דער ;נעקסט"דאָר" -- דער שבן -- 
איז ביי אים דער פּוסק אחרון, װאָס 
לוט דעם שטעלט ער איין זיין גאַנ" 
צע הנהגת הבית. 


!. דער ענין פון שה פּזורה ישראל, 
װאָס עס פעלט דער תוקף, איז אױיף 
אַזױ פיל, אַז אַפילן אין דעם חינוך פון 
די קינדער װאָס זיי זיינען דאָך די 
האָפענונג און יסוד פון יעדער הויו 
פון דעם גאַנצן אידישן פאָלק, אויך 
אין דעם זעט זיך אָן אַז עס פעלט 


דער תוקף, 
אויף אידן אַפילו אין שװערסטן 
גלות, גלות מצרים, שטייט, מלמדך 


שהיו ישראל מצוינים שם, שלא שינו 
את שמם לשונם ולבושם '), און א" 
שטאָט דעם, האָט מען אין אונזער 
צייט אין זיך ניט קיין תוקף, און 
מען זוכט אַלע תחבולות. עס זאָל 
ניט זיין קענטיק אויפן קינד אַז ער 
איז אַ איד, 

דאַרפן דאַרף זיין, אַז בשעת א 
אידישער קינד גייט אין גאָס דאַרף 
נאָך פון דער וייטן זיין קענטיק אַז 


5 שמם ולשונם -- מכילתא שמות יב, (, 
ויקוא רבה לב, ה. לבושם -- מדרש לקה 
טופ פרשת וארא. 


שי הוה 187 
עס גייט אַ איד, װאָרום ישראל איז 
דאָך אַ שם המעלה, איז אָנשטאָט 
דעם, שעמט מען זיך גאָר דערמיט 
און מען זעט מיט אַלע מעגלעף" 
קייטן עס אױסצובאַהאַלטן, 


ז. לוט דעם קען מען אויך דער" 
קלערן, װאָס די גמרא')) פרעגט בי 
דעם דין פון אבדה, שה דכתב רחמנא 
למה לי, און די גמרא זאָגט, שה 
דאבדה קשיא (מאי קא משמע לן 
אַז מ'דאַרף אומקערן -- פּשיטא), יי 
שור חמור ושלמה איז דאָ אַ חידוש 
פאַרװאָס מ'איז מחויר די אבדה 
(כדמפרש בגמרא), אָבער ניט ביי שה, 

װאָס טוט מען טאַקע מיטן שה? 

לויט וי מען האָט גערעדט פריער 
קען מען דאָס דערקלערן אין עבודת 
האדם (בקיצור על כל פּנים): א) 
שור -- נגח. ב) חמור -- װאָס נִיט 
קוקנדיק אויף שמש ה' בתוקף תקופת 
תמוז, איז קרירא ליי, 3) שלמה -- 
בגד בוגדים בתורה ומצוות -- איז 
אַ חידוש אַז זיי קענען זיך אומקערן 
ושב ורפא לו, אָבער שה פזורה, מעף 
ניט װאָס זי פאַרלירט זיך בין העמים, 
איז מאי קא משמע לן אַז מ'קערט 
אום די אבדה, עס איז דאָך א פל 
שכן פון שור וכו ענטפערט מען 
אדרבה שה דאבדה קשיא ) -- דאָס 
איז אַמשװערסטן אומצוקערן, אַז עס 
איז ניטאָ דער יסוד והתחלה פון אָלֶע 
פיר חלקים טור ושולחן ערוך, דער 
אל יבוש מפּני המלעיגים -- װי װועט 
ער קומען צום שולחן ערו"? אוץן 
דאָס איז דער חידוש אַז אַזאַ אבדה 
קשה איז מען אויך מחזיר, אין לֶף 
דבר העומד בפני התשובה. 


6 בבא מציעא פו, א. 
) זע זח"ג, קכד, ב: קשיא מסטרא 
דרע, 
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ח. ער זאָגט וייטער אין פּסוק 
פון דער סדרה, אַז דער פּסק דין 
און די עצה צו דער פּשיעה שבפּקדון 
שבסיבת שור חמור שלמה און אַפילו 
שה איז: ;עד האלקים -- דייניא -- 
יבא דבר שניהם', װאָס דאָס גייט 
אויפן ערשטן דיין -- משהן און 
אתפּשטותא דמשה בכל דרא ודרא *)), 
װאָס ער גיט דעם כוח אױיף טאָן 
תשובה כדבעי -- ;ישלם שנים לרע- 
הו", רעהו גייט אויפן אויבערשטן=, 
ער װעט באַצאָלן דעם איבערשטן 
בכפלים, װי קודם החטא, װי עס 
שטייט אין אגרת התשובה'): הי' 
רגיל לקרות דף אחד יקרא שני דפים 
כו". 


און דעמאָלט װעט אים דער אױ" 
בערשטער געבן מדה כנגד מדה, אַז 
אויך די זדונות װעלן וערן כזכיות, 
און אויך דער נפש הבהמית װעט 
מסייע זיין לעבודת ה"י 


ובפּרטיות: פון דעם נפש הבהמית 
שבבחינת שור װעט ווערן ורב תבואות 
בכח שור "), פון חמור -- יששכר 
חמור גרם'), די עבודה פון קבלת 
עול כחמור למשא. פון שה פּזורה 
ישראל, װאָס דאָס איז אויך װאָס 
עס שטייט תעיתי כשה אובד"), ער 
בלאָנדזשעט אַזױי װי אַ שה וװאָס 
האָט ניט קיין אייגענעם תוקף און 
ווערט פאַרלאָרן, װוערט דער בקש 
עבדך, משכני אחריך, אַז ער ציט 
זיך נאָכן אויבערשטן למעלה מטעם 





5) תקוני זהר תס"ט, 

8) שמות רבה ר"פ יתרוי 
9) ספ"ט, 

0) משלי יד, די 

1 בראשית מט, יד. 

2) תהלים קיט, קעו. 


שי ח ות 


רעת. פון שלמה -- וריח שלמתיך 
כריח לבנון*=). 

אין אַלגעמײן איז דאָס, אַז אויך 
דער נפש הבהמית איז מסיע צו 
עבודת הוי' כמאמר רז"ל*): ואהבת 
את הוי' אלקיך בכל לבבך -- בשני 
יצריך. 

(משיחות שמחת תורה ופרשת בראשית 

תשט"ו) 


ט. אין היינטיקער סדרה זאָגט ער, 
אם כסף תלוה, זאָגן רז"ל *), אַז כאָטש 
עס שטייט ;אם", מיינט דאָס ניט קיין 
רשות, נאָר דאָס איז אַ מצוה און 
אַ חובה, 

אויפן פּסוק מגיד דבריו ליעקב 
חקיו ומשפּטיו לישראל זאָגן רז"ל =, 
אַז דאָס װאָס דער אויבערשטער הייסט 
טאָן אידן, טוט ער אויך אַלײן. װאָס 
דאָס מיינט חקיו ומשפּטיו, זיינע חו" 
קים און זיינע משפּטים, װאָס ער 
אַלין איז זיי מקיים. 

פון דעם איז פאַרשטאַנדיק אַז אויך 
דער אויבערשטער איז מקיים אם כסף 
תלוה את עמי. 


י. דער ענין פון הלואה איז: מען 
גיט יענעם געלט, כאָטש עס קומט 
אים ניט, יענער גיט ניט עפּעס פאַר 
דעם. עס איז אָבער ניט קיין מתנה, 
נאָר יענער װערט נתחייב אָפּצוגעבן 
שפּעטער. 

אַזױ אויך דער אויבערשטער גיט אַ 
אידן ענינים און כחות, ער מאָנט 
אָבער, מען זאָל אויסנוצן דאָס אַלץ 
אויף אויספירן זיין שליחות, אָפּגעבן 
דאָס אין חוקיו ומשפּטי. 


3 שיר השירים ד, יאי 

4) ברכות נד, א. 

5) מכילתא הובא בפירש"י על התורה, 
6) שמות רבה פ"ל, טי 





ל ק וט י 


יא. אין דעם ענין פון געבן אַ זאַך 
על מנת צוריקצוגעבן, זיינען פאַראַן 
צוויי אופנים : שאלה און הלואה. דער 
חילוק פון די ביידע אין: ביי שאלה 
-- מוז דער שואל אָפּגעבן די זשל" 
בע זאַך װאָס ער האָט גענומען עס 
ווערט ניט זיינע. אָבער מלותז -- 
להוצאה ניתנה, עס װערט אינגאַנצן 
דעם לוה'ס, און ער קען דאָס נוצן 
אויף אַלערלײ ענינים, 

דער טעם װאָס דער נתינת פוח 
פון דעם אױבערשטן, כסף תלה, 
ווערט אָנגערופן מיטן נאָמען הלואה, 
איז ווייל דעם כוח קאָנען אידן נעמען 
און אויסנוצן אויף פּועלץן אין זייערע 
ענינים, אַפילו בשעת אַז דאָס זיינען 
נידעריקע עגינים, 


יב. דער ענין פון דעם אין פּועל 
ובלימוד החסידות בפרט אין: 

פאַראַן אַזעלכע װאָס מיינען אַז מיט 
לערנען חסידות דאַרף מען װאַרטן 
ביז ער װעט זיין פריער אָפּגעהיט 
בתכלית אַפילן אין אַ דקדוק קל של 
דברי סופרים און אין אַ הידור מצוה, 
כל זמן ער איז נאָך חושש, אַז ער 
האַלט נאָך ניט דערביי, ער רעדט 
נאָך אַז ער וייס אַז ער קען אַמאָל 
אַריבערפאַלן אין אַ הידור מצוה, און 
אין א דקדוק קל של דברי סופרים, 
ומכל שכן אויב ער פאַלט דורך אַפילן 
אין אַ דרבנן, און אַמאָל אַפילו אין 
אַ דאורייתא, סיי אין אַן עגין פון 
קום ועשה און סיי אין אַן ענין פון 
שב ואל תעשה, דאַן -- טראַכט ער 
-- קען ער זיך גיט עוסק זיין אין 
לימוד החסידות און אין עבודת התפ- 
לה, און בכלל אין ענינים נעלים, 

זאָגט מען: מלוה להוצאה ניתנה 
ניט קוקנדיק אויף דער הויכקייט פון 
תורת החסידות, װאָס דער אַלטער 


שי ח ות 199 
רבי האָט אויף דעם געגעבן אַ משל 
פון אַן אבן טובה װאָס געפינט זיך 
בכתר המלך'), װאָס אָן דעם אבן 
טובה איז דער גאַנצער כתר קין 
כתר ניט, פונדעסטוועגן, גיט מען 
רשות צו יעדער אידן נעמען דעם 
כתר המלך און אויסנוצן אים אין 
זיינע ענינים, 

מען מאָנט ביי יעדער אידן אַו 
וי נידעריק ער זאָל ניט זין, זאָל 
ער קיין איין טאָג ניט פאַרפעלן זיין 
שיעור װאָס ער האָט אין חסידות, 
און אַפילו אין דעם טאָג גופא װאָס 
ער איז נכשל געװאָרן ח"ר אין א 
דאורייתא, סיי אין אַן ענין פון קום 
ועשה סיי אין אַן ענין פון שב ואל 
תעשה, זאָל ער אויך דעם טאָג ניט 
פאַרפעלן זיין שיעור אין לימוך 
החסידות, און ניט נאָר אַן ענין פון 
עבודה נאָר אויך אַן ענין פון השכלה 
אין אלקות, און אַפילו אַזאַ ענין אין 
השכלה װאָס מצד זיין הויכקייט ווייס 
ער גאָר ניט וי דאָס אַראָפּצוטראָגן 
צו זיך, 


יג. דער טעם אױף דעם נתינת 
כוח װאָס דער אויבערשטער גיט -- 
כסף תלוה, זאָגט ער אין פסוק -- 
את עמי, זאָגן רז"ל "), עמי וברי 
עמי קודם, װיבאַלד אַז מען דאַרף 
באַװאָרענען און זאָגן עמי קודם, איו 
פאַרשטענדלעך אַז ס'איז פאַראַן אַן 
אָרט אויף זאָגן אַנדערש, און פֿונ" 
דעסטוועגן זאָגט מען עמי קודם. 

פון דעם איז פאַרשטאַנדיק אַז דער 
דער נתינת כוח קומט פון אַזאַ אָרט 
װאָס דאָרטן רירט גיט אָן עבודת 
הנבראים, בחינת אדון יחיד שרש 


7 זע התמים חוברת בי 
חוברת ה, 
8) בבא מציעא עֵא, אי 


בטאון חב"ף 





160 לקוטי 
השרשים *), וי ער זאָגט *) איני יודע 
באיזה מהם חפץ, במעשה צדיקים צי 
במעשה רשעים, און ס'דאַרף זיין אַ 
לימוד אויף דעם וויל דאָרט קען 
זיין אַ נתינת מקום עס זאָל זיין 
אַנדערש, נאָר ‏ מצד דער בחירה 
עצמית, װאָס דער אויבערשטער האָט 
בוחר געווען אין נשמות ישראל, איז 
עמי קודם, 

און דאָס איז די מדריגה װאָס אויף 
איר שטייט, הלא אֶח עשו ליעקב 
נאום ה' ואוהב את יעקב ואת עשו 
שנאתי *). מעשה התחתונים רירט 
דאָרטן ניט אָן, דערפאַר איז אָח עשו 
ליעקב, ביידע גלייך. און פונדעסט- 
וועגן, מצד דער בחירה ואהבה עצמית, 
איז ואוהב את יעקב גוי 

און דאָס איז אויך װאָס ער זאָגט 
אם כסף תלוה, כסף איז מרמז אויף 
אהבה,. מלשון נכסוף נכספת לבית 
אביך *), ד. ה. אַז די מלוה, נתינת 
כח, איז ניט מצד עבודה נאָר מצך 
דער אהבת עצמית פון דעם אוי- 
בערשטן צו אידן 

יד, װיבאַלד אַז דער נתינת כוחת 
איז פון אַזאַ אָרט וואו ס'איז ניט 
נוגע מעשה התחתונים, במילא איז 
דער נתינת כוח צו יעדער אידן 
װאָרום אין דעם אָרט פון װאַנען עס 
ווערט נמשך דער כוח, האָט העדר 
העבודה ניט גע'פּועליט קיין פּגם, 

און דאָס איז אויך װאָס דער פּסוק 
איז ממשיך, את העני עמך: ניט 
קוקנדיק װאָס ער איז אַן עני. ער 


9) עבודת הקודש חלק ב פרק ג, גע" 
בראכט אין של"ה (לא, ב). הענין נתבאר 
בד"ה צאינה וראינה עזר"ת. בד"ה לא 
תהיי ‏ משכלה תשי"ב. 

0 בואשית ובה ספ"ב. 

1) מלאכי א, ב'ג, 

2) תניא ריש פּרק גי 


שי ח והת 


האָט זיך אַריינגעטראַכט אין זיין 
מעמד ומצב און ער איז צעבראָכן 
פון דעם, און האָט טאַקע פון װאָס 
צו זיין צעבראָכן, פונדעסטוועגן דאַרף 
ער וויסן אַז אויך ער האָט דעם כוח 
מלמעלה, װאָרום אהבה עצמית, דער- 
גרייכט אַלעמען, אויך אים, און 
אדרבה -- דערפאַר ווייל ער איז אַן 


עני, איז דאָך באַוואוסט אַז דער 
אויבערשטער געפינט זיך אין אַ לב 
נשבר ונדכה דוקא. 

לא תהי' לו כנושה: אב דער 


לוה האָט ניט מיט װאָס צו צאָלן 
ובמילא װועט דער מאָנען ניט העלפן, 
מער ניט וי מאַכן אים ענג, טאָר 
מען ביי אים ניט מאָנען. נאָך מער: 
מען טאָר ניט דורכגיין פאַרביי דעם 
לוה באופן עס זאָל אים מאַכן ענג*). 

וי גערעדט פריער -- איז מגיך 
דבריו ליעקב גו' מה שהוא מצוה 
לבניו הוא עושה, איז אַזױ אויך 
למעלה -- בשעת אַז מיטן מאָנען 
דורך קו השמאל און מיט יסורים, 
טוט מען גאָרנישט אױיף, איז סתם 
מאָנען -- לא תהי' לו כנושה. 

אַזױ װי עס שטייט על מה תוכו 
עוד תוסיפו סרה). על מה תוכו 
--- װיבאַלד אַז דאָס פועל'ט ניט, 
אדרבה, עוד תוסיפו סרה. בשעת דער 
אויבערשטער זעט אַז מיט דעם קו 
השמאל טוט מען ניט אױף, װעט 
ער ווידער אָנהויבן מיטן קו הימין, 
מיט קירוב בחסד וברחמים בטוב 
הנראה והנגלה, 


(משיחת ש"פ משפטים, תשי"ב) 


טו. אין מדרש תנחומא שטייט 
אויפן פּסוק אם כסף תלוה את עמי את 


3) בבא מציעא עה, בי 
4) ישעיי א, הי 








לק ו טי 


העני עמך, אַז דאָס באָרגט מען דעם 
אויבערשטן, מלוה ה' חונן דל, דורך 
דעם װאָס מען איז חונן דל --נתינת 
הצדקה -- אין מען מלוה הוי, מען 
באָרגט דעם אויבערשטן, 

דער אוױיבערשטער אַז ער צאָלט 
-- צאָלט ער לט זיין מדה. דער 
אויבערשטער איז דאָך בלי גבול -- 
צאָלט ער אױך בלי גבול אָן אַ 
גרענעץ) 

װי מען האָט גערעדט אין דער 
התועדות פון יו"ד שבט, אין דעם 
עגין װאָס דער צ'צ איו מבאר אין 
סטר החקירה בתחילתן, אַן הגם בלי 
גבול בפּועל איז ניט שייך אין גב" 
ראים, װאָרום אַפילו אַז עס יועט {י- 
תוסף װערן נאָך און נאָך, אין, סוף 
כל סוף, בלייבט דאָך דאָס בהגבלה; 

דאָס איז אָבער מער ניט װאָס בפו- 
על איז גיטאָ קיין בלי גבול אין נף- 
ראים, אָבער בכח קען דאָך דער אי 
בערשטער געבן ווייטער און ווייטער, 
דור אחר דור, עד אין קץ. טיפער 
דער ענין -- אַ זאַך אַ גבולי בומן, 
הויבט זיך אָן זיין תחילת הסוף, אַ 
שיגוי און חלישות, אַ סך צייט פריער, 
וכלשון הידוע "), אַז נבראים ") מייט 
הבראם חולכים ומתיבשים. מזוז מובן, 
אַז זעענדיק אַ השפּעה װאָס במשף 
זמן רב איז אין איר גיטאָ קיין חלי- 
שות =), ואדרבה -- איו דאָס מגדרי 
אין סוף בטפּועל. דאָס איז דער כללון 
הענין פון המשכת בלי גבול בנבול, 





5 המשך מים רבים --- תרליו, פל"ג, זע 
דאָרט. 

6) געמיינט נבראים וואס זיינען קיימים 
גאָר במין, 

7 זע ירושלמי ברכות פ"א ה"א ; יום 
גכנס כוי השמים והארץ בהבראם ביום 
צשות פוי 
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אין צדקה, װאָס שקולה צדקה כנ- 
גד כל המצות, איז דאָ דער העכסטער 
אופן פון צדקה, װאָס דאָט איז גמי" 
לות חסדים, לוט דעם מאמר רו"ל =) 
גדולה גמילות חסדים יותר מן הצד" 
קה, דצדקה הוא לעניים דוקא וגמילות 
חטדים בין לעניים בין לעשירים, מצף 
צדקה מוז דאָך זיין עשיר ועני, וא" 
רום אוב אַלע װאָלטן געווען עשי" 
רים, איז -- חסד ואמת מן ינצרו" 
הו"), לא יחדל אביון מקרב הארץ, 
אָבער מצד גמילות חסדים דאָרף קיין 
עגי נגיט זיין, אפס כִי לא יהי' בף 
אביון, װאָרום גמילות חסדים איז אויך 
לעשירים, 

היינט ביינאַכט קומט זאָך פאָךר זי 
אסיפה פון חברה גמילות חסדים שומ" 
רי שבת דער װאָרט שומרי שבת 
איז באמת ניט מכון, װאָרום כשם 
וי אין גמילון חסדים דאַרף ניט 
זיין קיין חילוק בין עניים לעשירים, 
אווי דאַרפן אויך קיין אנדערע חילו" 
קים ניט זיין. נאָר מען מיינט דאָס 
מסתמא אַלס אַ מטרה) -- זאָל זיך 
יעדער איינער משתתף זיין אין דעם, 
מען זאָל אַנטלײען געלט אין דער 
קופה אויף דער לענגסטער צייט, װאָס 
דעמאָלט װעט די קופה קענען אָגט" 
לייען גרעטערע סכומים אויף לענגערע 
זמנים, און דערמיט װעלן כל המש" 
תתטים בזה מקיים זיין גמילות חסדים, 

ונשם וי אין גמילות חסדים אין 
ניטאָ די הגבלה פון עניים און עשי- 
רים בנוגע וועמען צו אַנטלײען אַזי 
דאַרף אין דעם אױך ניט זין קין 
הגבלה בנוגע װער עס זאָל זיך מש- 


סימן רמ"ט ס"ה 
29) שמות רבה פל"א, ה. תנחומא שם. 
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תתף זיין אין דעם, דערפאַר זאָל יע" 
דער איינער געבן אין דער קופה, 
װאָס דאָס שטימט מיט דער פּרשת 
שקלים װאָס מען לייענט היינט, און 
װי עס איז באַװאוסט דער װאָרט 
פון אַלטן רבי'ן אַז מ'דאַרף לעבן 
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מיט דער צייט, מיט דער קריאה אין 
תורה פון דער צייט, װאָס אין מחצית 
השקל האָבן זיך אַלע אידן משתתף 
געווען. 
(משיחת שבת פרשת משפטים, פרשת שקלים 
תשח"י) 


פרשת תרומה 


א. אין אָנהױב פון דער היינטיקער 
סדרה שטייט דריי מאָל דער װאָרט 
;תרומה": א) ויקחו לי תרומה; ב) 
אשר ידבנו לבו תקחו את תרומתי; 
ג) וזאת התרומה אשר תקחו מאתם 
זהב וכסף ונחושת. זאָגט אויף דעם 
די גמרא =), אַז די דריי תרומות זייי 
נען : תרומת בקע לגולגולת שנעשו 
מהם האדנים (א תרומה װאָס יעדער 
איד האָט געדאַרפט געבן אַ מחצית 
השקל, פון וועלכן מען האָט געמאַכט 
די שוועלן צום משכן). תרומת המזבח 
בקע לגולגולת לקופּות לקנות מהם 
קרבנות ציבור (די תרומה פון מחצית 
השקל װאָס יעדער איד האָט געדאַרפט 
געבן, פון וועלכן מען האָט געקויפט 
קרבנות ציבור). תרומת המשכן נד" 
בת כל אחד ואחד (די תרומה פאַרן 
משכן און זיינע כלים), 

עס איז פאַראַן אָבער צװישן זי 
אַ חילוק, די תרומות וועלכע מען 
האָט גענוצט פאַר די קרבנות און 
פאַר די אדנים זיינען געװען בקע 
לגולגולת, אַ האַלבן שקל פאַר יעדן 
-- אַלע גלייך. אָבער די תרומה צו- 
ליב דעם משכן וכליו, איז ניט גע- 


{) שקלים רפ"אי, 


ווען אין דעם קיין באַשטימטער סכום, 
נאָר וויפיל יעדער איינער האָט גע- 
װאָלט געבן, 

דאַרף מען פאַרשטין, פאַרװאָס זיי" 
נען תרומת קרבנות און תרומת אד- 
נים אַנדערש פון דער תרומה פאַר 


די איבעריקע באַדערפענישן פון דעם 


משכן ? 


ב, דאָס װאָס תרומת המובח איז 
בקע לגולגולת, פאַר אַלעמען גלייך, 
איז פאַרשטאַנדיק, ווייל תרומת המזבח 
איז צוליב קלכפּר על נפשותיכם" 
(וכדפּירש רש"י, אַז דאָס גייט אויף 
תרומת המזבח לקנות מהם קרבנות 
ציבור, ;,שהקרבנות לכפּרה הם באים?), 
ד. ה. אַ כפּרה אויפן חטא העגל, װי 
עס שטייט אין ירושלמי און אין מדרש, 

דער חטא פון עגל איז געװען אַ 
חטא כללי, װאָס האָט אָנגערירט ניט 
נאָר די װאָס האָבן זיך דערין באַ- 
טײליקט, נאָר אויך שבט לוי, וועלכע 
האָבן זיך ניט באַטײליקט אין דעם 
חטא, און אַפילו משה רבינו, װאָס 
ער איז בשעת מעשה אַפילו גאָרניט 
געווען אין אָט די ד' אמות, ד. ה, 
ער איז גאָרניט געווען אַפילו אין דעם 
גדר פון מי שיש בידו למחות כו 
(װאָס מיט זיינע מעגלעכקייטן האָט 
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ער געקענט פאַרווערן), פונדעסטוועגן 
האָט אויך אים אָנגערירט דער חטא, 
אַזױ װי עס שטײט: אלך רד" ואמרו 
רבותינו ז"ל ): רד מגדולתך (נידער 
אַראָפּ פון דיין גרויסקייט), 

אַזױ װי חטא העגל איז געװען אַן 
ענין אין װעלכן כלל ישראל, אַלס 
שלימות פון כלל, אין דורכגעפאַלן, 
ד. ה. אַז דאָס אין געװען אַ קלקול 
כללי, דערפאַר האָט אויך דער תיקון 
און די כפרה אױיף דעם געדאַרפט 
זיין דורך אַן ענין כללי, װאָס אַלע 
האָבן געדאַרפט געבן גלייך, װאָרום 
עס איז געװוען אַן עגין פון בלל 
ישראל, 


ג. פאַרשטיין דעם ענין מער אויס- 
פירלעכער : 

עס איז באַוואוסט, אַז חטא העגל 
איז אין דעם סוג פון חטא עץ הדעת. 
דורך חטא עץ הדעת ירדה ווהמא 
לעולם, ובשעת מתן תורה פּסקה זוה" 
מתן ועל ידי חטא העגל חורה;), 

דערפון איז מובן, אַז מען קען קלע" 
רער פאַרשטיין דעם עגין פון חטא 
העגל דורך אַרײנטראַכטן אין װאָס עס 
איז באַשטאַנען דער חטא עץ הדעת, 
און אין דעם ענין פון מתן תורה, 

אין אָנהױב פון דער בריאה אין 
געווען ;עולם על מילואו נברא"'), 
און ;עיקר שכינה בתחתונים היתה" '), 
דורך דעם חטא עץ הדעת איז ירדה 
זוהמא לעולם, און צוליב דעם איז 
די װעלט גיט געװוען קיין כלי צו 
אלקות בגילוי. װי עס איז באַוואוסט, 
אַז הגם קיימו האבות כל התורה עד 


2) בוכות לב, א. 

6 שבת קמה, א. זהר ח"א נב, 3 
4) זע בראשית רובה יב, ן 

5) בראשית רבה יט, ‏ 
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שלא ניתנה (כאָטש די אָבות האָבן 
מקיים געווען די גאַנצע תורה איידער 
זי איז געגעבן געװאָרן), איז דאָס 
אָבער ניט געװען פאַרבונדן מיטן 
גשם פון װעלט באופן פּנימי, װאָרום 
רוחניות מיט גשמיות זיינען געווען 
ווייט איינע פון די צווייטע -- רוח" 
ניות האָט ניט געקענט שטין אין 
גשמיותג אין אַ פּנימיות און אין אַן 
אופן פון קליטה =), 

דער אויפטו פון מתן תורה אין 
געווען, אַז עס איז אַראָפּ די זוהמא, 
עס איז געװאָרן אַן אויסלייטערונג אין 
וועלט, און דערפאַר קענען זיין תורה 
ומצוות אין דברים גשמיים בפּנימיות, 
מען זאָל קענען מאַכן פון גשמיות 
אַ כלי צו גיטלעכקייט. 

חטא העגל האָט מעורר געווען צו" 
ריק די זוהמא פון חטא עץ הדעת 
אין כללות העולם, 


דער אויפטו פון מתן תורה אין 
זיכער געבליבן אויך נאָכן חטא העגל', 
װאָרום אויך איצטער אין דאָ אַ חי" 
לוק צווישן אידן מיט, להבדיל, גיט" 
אידן, ביי אידן אין אויך איצטער 
געבליבן תורה ומצוות בגשמיות, װאָס 
זייער ענין אין צן באַהעפטן און 
פאַראיינציקן גשמיות מיט אלקות, 
אָבער פונדעסטוועגן איז א געװיסף 
מאָס זוהמא צוריקגעקומען, און די 
זוהמא איז גיט נאָר אין אנשים פף" 
טיים און ענינים פּרטיים, נאָר אויף 
אין כללות העולט, 

דער תיקון אויפן חטא העגל אין 
מחצית השקל, װאָס ביי דעם שטייט : 
זה יתנו, ;זה" לשון גילוי, כמרז"ל; 
כל אחד ואחד מראה באצבעו ואומר 


6 ע װעגן דעם אַלעם אױבן צמור 41, 
64 זע גיצוצי אורות לוהר ח"ג 37 
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זה אילי', ד. ה. אַז דורך מחצית 
השקל און עבודת הקרבנות, און בזמן 
הזה דורך עבודת התפילה װאָס במ- 
קום קרבנות תיקנום, נעמט מען אַראָפּ 
די זוהמא און מען איז ממשיך צו" 
ריק גילוי אלקות אין וועלט, 

דערפון איז פאַרשטאַנדיק, אַן סיי 
דער חטא העגל, סיי דער תיקון אויף 
דעם, זיינען ענינים כלליים, 


ד. דערמיט װעט מען פאַרשטין 
כמה דינים װאָס זיינען געװען אין 
מחצית השקל : 


א) די געלט װאָס יעדער איינער 
האָט געגעבן איז געװאָרן ממון ציבור, 
יעדער איינער האָט געגעבן זיינע איי- 
גענע געלט, אָבער ער האָט דאָס גע- 
דאַרפט אַװעקגעבן אויף אַזאַ אופן אַן 
עס זאָל ווערן אויס ממון יחיד, אויך 
ניט קיין שותפות פון עטלעכע יחידים, 
נאָר ציבור-געלט, 


ב) פאַר די געלט פון מחצית 
השקל האָט מען געקױיפט קרבנות 
ציבור דוקא, 

דער רמב"ם אין זיין הקדמה צו 
פּירוש המשניות (סדר קדשים) דער" 
קלערט, אַז ס'זיינען פאַראַן פיר מי- 
נים אין קרבנות : א) קרבנות ציבור, 
ב) קרבן יחיד, ג) קרבן ציבור דומה 
לקרבן יחיד, ד) קרבן יחיד דומה 
לקרבן ציבור, 

קרבן ציבור זיינען די קרבנות װאָס 
האָבן אַ באַשטימטן זמן און מען איז 
זי מקריב אַלס ציבור, אַזױ װי תמי- 
דין און מוספין. קרבן יחיד זיינען 
די קרבנות װאָס האָבן ניט קיין באַ- 
שטימטן זמן און יעדער איינער איז 
זי מקריב אַלס יחיד. קרבן ציבור 


6) שמות ובה כג, טו 
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דומה לקרבן יחיד זיינען די קרבנות 
װאָס מען איז זיי מקריב אַלס ציבור, 
זיי האָבן אָבער ניט קיין באַשטימטן 
זמן, אַזױ וי פֹּר העלם דבר. קרבן 
יחיד דומה לקרבן ציבור זיינען די 
קרבנות װאָס מען איז זיי מקריב אַלס 
יחיד, אָבער זיי האָבן אַ באַשטימטן 
זמן, אַזױ װי קרבן פּסח. 

קרבן יחיד, אויך קרבן יחיד װאָס 
דומה לקרבן ציבור; האָט מען ניט 
געקויפט פון די געלט פון מחצית 
השקל, וועגן קרבן ציבור דומה לקר- 
בן יחיד איז פאַראַן אַ פּלוגתא ', און 
די הלכה בלייבט, אַז אויך אויף זי 
האָט מען ניט גענומען פון מחצית 
השקל, נאָר דוקא אויף קרבן ציבור 
ממש האָט מען גענומען פון מחצית 
השקל, 

דער טעם פּנימי אויף ביידע דינים: 
װיבאַלד אַז מחצית השקל איז געווען 
אַן ענין כללי, האָט עס געדאַרפט 
זיין ממון ציבור און מען האָט עס 
פאַרנוצט אויף קרבנות ציבור ממש, 


ה. דאָס איז די דערקלערונג פאַר- 
װאָס תרומת המוזבח האָבן געגעבן 
אַלע גלייך. אָבער בנוגע תרומת האד- 
נים איז ניט פאַרשטאַנדיק, פאַרװאָס 
האָט אין דעם געדאַרפט זיין בקע 
לגולגולת דוקא? 

נאָך מער איז ניט פאַרשטאַנדיק: 
די אדנים זיינען דאָך אַ טייל פון 
משכן, קומט דאָך אויס אַז בידע 
תרומות (תרומת האדנים און תרומת 
המשכן) זיינען נאָר צוליב דעם משכן 
און זיינע כלים (װאָס דערמיט טיילן 
זיי זיך אויס פון תרומת המובח) 
היינט פאַרװאָס טיילן זיי זיך גופא 
אויף צוויי באַזונדערע תרומות, װאָס 


9) מנחות נב, אי 








ל קוטי 


זיינען פאַרשידן אויך אין זייערע דיי 
נים,. תרומת המשכן איו ;איש כפי 
אשר ידבנו לבו" און תרומת האד" 
נים -- ;בקע לגולגולת"? 


דער ירושלמי טייטשט אויס די 
דרי מאָל תרומה װאָס אין פסק, 
יעדער איינער, אויף וועלכער תרומה 
זי איז מרמז: ויקחו לי תרומה גייט 
אויף תרומת האדנים ; תקחו את תרו" 
מתי -- אויף תרומת המובה; ואת 
התרומה אשר תקחו מאתם גו' -- אויף 
תרומת המשכן 

דער אופן הלימוד אין פּסוק אין: 

ביי וזאת התרומה אשר תקחו מאתם 
זאָגט ער זהב וכסף ונחושת וג', די 
אַלע דרייצן צי פופצן זאַכן -- גייט 


דאָס אויף נדבת המשכןן, ביי דעם 
פסוק תקחו את תרומתי זאָגט ער 
אשר ידבגו 7לב, דערפאַר גייט עס 


אויף קרבנות װאָס אין זיי אין גונע 
מחשבה שבלב אַזױי אויך תפילות 
שכנגד תמידין תקנום, איז דאָך תפילה 
- עבודה שבלב *"), דער עיקר פון 
תפילה איזן מחשבה) 

בלייכט איבער דער פּסוק פון ויקחו 
לי תרומה, װאָס גייט אויף די אדנים, 

לוט דעם -- שטײט דער װאָרט 
;לי? בי דער תרומה פון אדנים 
דוקא, 

באמת גייט דער ויקחו עלי? אויף 
אַלע דריי תרומות, און נאָך טיפער 
--- אויף כללות התורה והמצוות, וי 
עס שטייט אין תניא בשם הוהר +), 
אַז דורך תורה ומצוות איז ויקחו לי 
-- אותי אתם לוקחים, אָבער פון" 
דעסטוועגן שטייט דער װאָרט עלי" 
בפירוש ביי אדנים דוקא. 


0) תענית ב, א. 


1 תניא פמ"ן. והר ח"ב קמֿ, 4 
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זעט מען דערפון נאָך אַ חילוק פון 
די אדנים מיט די איבעריקע טיילן 
פון משכן (און די קױבנות), װאָס 
אין די אדנים דוקא איז דער עלי" 
בגילוי, וכל מקום שנאמר לי אינו ז 
לעולם *), 

ז; דעם חילוק פוֹן די אדנים מיט 
די אַנדערע טיילן פון משכן אין ביידע 
דערמאָנטע חילוקים, װעט מען פֿאַר" 
שטיין דערקלערנדיק פריער דעם ענין 
פון אדנים אין נפש האדם. 

אויפן פּסוק ועשו לי מקדש ושכנתי 
בתוכם, זיינען מדייק די רז"ל  )*‏ בתו" 
נו לא נאמר אלא בתוכם בתוך כל 
אחד ואחד מישראל, במילא איז מובן, 
אַז אויך אין דעם משכן ומקדש הרוח" 
ני װאָס אין יעדן אידן, זיינען פאַראַן 
אַלע טיילן פון דעם משכן, אויך דער 
טייל פון די אדנים, 


ח. די אדנים זיינען געװען דער 
נידעריקסטער טייל פון משכן. פוג" 
דעסטוועגן זיינען זיי דוקא געווען דער 
יסוד פון דעם גאַנצן משכן, אויך פון 
די קרשים ויריעות, כאָטש זיי זייגען 
געווען העכער פון די אדנים, 

אין עבודת האדם איז דער עבין 
פון אדנים -- שפלות וביטול, 

די קרשים בנפש האדם זיינען די 
כחות פּנימיים, שכל און מדות, דער" 
פאַר זיינען זיי עשר אמות, כנגד עשר 
כחות הנפש*),. די יריעות זיינען די 
כחות מקיפים, 


2) ויקרא רבה פ"ב, ב. 
תורה במדבר ט, ג, 

3) זע ראשית הכמה שער האהבה פ'"ון 
(נאָענט צום אָנפאַנג) און אין של"ה שׂצָר 
האותיות אות ל, מסכת תענית רד"ה מענין 
העבודה. פרשת תרומה חלק |תוֹ"א = 
שכה, ב. שכו, ב, 

44 זע תיקוני זהר תיקון יט (סא, א) 


זע אויך לקוטי 





16 ל'ק וטי 

די אדנים זיינען נידעריקער פון אַלע 
עבודות פּרטיות, דאָס איז דער ענין 
פון שפלות און ביטול פון קבלת עול, 
פונדעסטוועגן איז דאָס דוקא דער 
יסוד פון גאַנצן משכן, װי מיר זאָגן : 
ונפשי כעפר לכל תהי, און דורך 
דעם דוקא איז: פּתח לבי בתורתך 
ובמצותיך תרדוף נפשי, 


ט. דאָס איז אויך דער טעם װאָס 
תרומת האדנים איז געווען נאָר דעם 
ערשטן יאָר, אָבער די אַנדערע תרו" 
מות זיינען געווען אויך שפּעטער. 

דער ענין איז: שפלות און ביטול 
זיינען דער יסוד און אָנפאַנג פון עבו- 
דה, דאָס דאַרף מען האָבן צום אַלעם 
ערשטן, און דערנאָך,. בשעת מען האָט 
שוין דעם יסוד, דאַרף מען טאָן אין 
מדריגות פּרטיות אין עבודה, 


דערפאַר איז דער אָנהױיב פון דער 
עבודה פון טאָג -- מודה אני און הודו 
להוי, װאָרום הודאה וביטול זיינען 
התחלת ויסוד העבודה, און דערנאָך 
קומען די מדריגות פּרטיות: פּסוקי 
דזמרה, ברכות קריאת שמע, קרי- 
את שמע וכו 


י. לוט דעם װעט מען פאַרשטין 
ביידע חילוקים צװוישן די אדנים מיט 
די אַנדערע טיילן פון משכן: 

אין עבודות פּנימיות -- קרשים און 
יריעות -- איז דאָ אַ חילוק פון איי" 
נער ביז אַ צוייטער, וייל יעדער 
דאַרף דינען. דעם אױיבערשטן מיט 
זיינע כחות וחושים. אָבער אין דעם 
ביטול פון קבלת עול זיינען אַלע 
גלייך, 

דורך װאָס נעמט מען עצמות, עלי" 
-- דורך ביטול דוקא. לא באש הוי, 
לא ברעש הוי' ולא ברוח הוי, נאָר 
אין קול דממה דקה -- תמן קא אתי 


שי ח ות 


מלכא (וכמבואר בארוכה ד' ענינים 
אלו בעבודת האדם בהמשך תער"ב), 


יא. הגם דער יסוד העבודה אין 
קבלת עול און ביטול, אָבער, וי גע- 
רעדט פריער, איז דאָס נאָר דער 
יסוד, שלימות העבודה איז, מען זאָל 
אַװעקגעבן צום אויבערשטן אויך די 
כחות פּנימיים, שכל און מדות. און 
אין דעם קען מען ניט יוצא זיין מיט 
מחצית השקל, נאָר אַזױ ווי דער דין 
איז ביי קרבנות: עשיר שהביא מן- 
חת עני לא יצא ). בי יעדן איינעם 
מאָנט מען, אַז ער זאָל אַװעקגעבן 
זיין גאַנצן שכל מיט די גאַנצע מדות 
צום אויבערשטן, 

פון דער אַנדער זייט שטייט דאָרט : 
עני שהביא מנחת עשיר יצא, און 
וי מפרשים טייטשן איז ניט נאָר 
יצא בדיעבד, נאָר אויך לכתחילה, 
און נאָך מערער: תבוא עליו ברכה. 
- דער ענין פון דעם אין רוחניות 
איז: אויך אַן עני בדעת, װאָס עס 
פעלט אים אין לימוד נגלה דתורה 
און אַפילן אין קיום המצוות בהידור, 
אויך ביי אים מאָנט מען ער אאָל 
לערנען פּנימיות התורה, מנחת עשיר, 
און דאָס גופא װעט ברענגען אַז תבוא 
עליו ברכה, עס ועט זיין דער עשר 
(מאַכן זיך רייך) בשביל שתתעשר, 
ואין עשיר אלא בדעת, ער װעט זיין 
אַן עשיר ברוחניות, אין זיינע חושים 
ויכולת, און עס װעט אַראָפּקומען אויך 
אין עשירות כפּשוטו בגשמיות, בבני 
חיי ומזוני רויחי. 

(משיחות שבת פרשת משפטים, תשט"ו, 

תשח"י) 

יב. אויפן פּסוק ועשית את הקר" 
שים למשכן עצי שטים עומדים, אין 


5) נגעים בסופה, 





ל ס ו טי 


מבאר כבוד קדושת מורי וחמי אדוננו 
מורנו ורבינו "), אַז שטים איז מלשון 
הטי' -- אָפּנײיגונג, 

עס איז פאַראַן אַ מיטל-וועג, דאָס 
איז דער וועג פון שכל און השגה, און 
דאָס אָפּנױגן פון מיטלוועג װערט 
אָנגערופן ;שטים", שטות, 

און אין דעם זיינען פאַראַן צוויי או" 
פנים: א) די הטי' למטה מהשכל, 
שטות דלעומת זה, וכמרז"ל : אין אדם 
עובר עבירה אלא אם כן נכנס בו 
רוה שטות"). ב) די הטי' למעלה 
מהשכל, שטות דקדושה, ועל דרך 
מרז"ל אהני ליי' שטותי' לסבא = 


די עבודת המשכן ומקדש איז צו 
מהפּך זיין שטות דלעומת זה און 
מאַכן פון איר שטות דקדושה, עיין 
שם באריכות. 


יג. מען קען זיך ניט באַנוגענען 
מיטן מיטל-וועג, נאָר מען מוז האָבן 
שטות דקדושה דוקא, למעלה מטעם 
ודעת. 

װאָלט אין װעלט ניט געװוען די 
מציאות פון שטות דלעומת זה, װאָלט 
דעמאָלט גענוג געװען אויך דער 
מיטל-וועג. בשעת אָבער אַז דורך 
חטא עץ הדעת איז געװאָרן אין כל" 
לות העולם זוהמא,. שטות דלעומת 
זה, איז מיט װאָס קען מען דאָס ביל" 
קומען --- מיט שטות דקדושה דוקא, 


אַזױ װי דאָס איז אין כללות העו" 
לם, אַזױ אויך ביי יעדן איינעם, אַז 
אויב ער האָט חוטא געווען און פּוגם 
געווען און עבר את הדרך, אָדער 
אַפּילו נאָר איינע פון די דריי זאַכן 


6 באתי לגני תש"י, ס"ג ואילן, 
7) סוטה ג, א, 
8) כתובות יז, א. 
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קען ער דאַן ניט גיין אויפן מיטל" 
וועג, נאָר ער מוז גיין למעלה מדרך 
המיצוע, און לויט וי עס װערט דער" 
קלערט אין אגרת התשובה") אַז 
במקום הקשר דאַרף זיין כפול ומכו" 
פל, 


אַזױ זאָגט אויך דער רמב"ם =) אַז 
בכלל דאַרף מען גיין אין מיטל-וועג. 
אוב אָבער מען איז געגאַנגען אין 
איין ריכטונג צופיל, אין בכדי דאָס 
צו מתקן זיין, מוז מען גיין אין דעם 
צווייטן קצה, 


יד. לוט דעם װעט מען אויך פאַר" 
שטיין, װאָס די גמרא באציכנט זי 
העכסטע מעלה מיטן װאָרט קופרצת" 
לא כאברהם כו'י ולא כיצחק כּו' אלא 
כיעקב שכתוב בו ופרצת ימה וקדמה 
וצפונה ונגבה ++), 


אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק, 
װאָס איז אַזױ די גװאַלדיקע מעלה 
פון אופרצת", װאָס דאָס אין גרע" 
סער פון אַלע אַנדערע מעלות, װאָס 
ער רעכנט דאָרטן אויס אין גמרא! 


וװועט מען עס פאַרשטיין דערקלערג" 
דיק פריער נאָך אַ פּרט אין דעם 
ענין ;ופרצת", 

דער װאָרט עופרצת" באַדייט נגִיט 
סתם צעשפּרײיטן זיך, נאָר -- אַראָפּ- 
נעמען מחיצות, אין אַ פעלד איז נִיט 
שייך קיין פּירצה, נאָר וען עס אי 
דאָ אַ בנין און אַ מויער, און מען 
נעמט אַראָפּ פון דעם אַ חלק, הייסט 
עס פירצה -- ;ופרצת", 

דעם בנין און גדר -- אויף וועלכן 
מען זאָגט אַז אין אים דאַרף זין 


19) פ"ט, 
0 פיד משמונה פרקים, 
1 שבת קיח, 3 
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ופרצת -- אין דאָך מוכרח אַז עס 
איז אַ בנין דקדושה. װאָרום אויב 
עס איז אַ בנין דלעומת זה, איז 
דאָך דאָס באמת ניט קין ענין פון 
בנין, נאָר אַן ענין פון חורבן און 
פּירצה (עֶל דרך מרז"ל*) לא נתמלאה 
צור אלא מחורבנה של ירושלים) 
און ברעכן אַזאַ בנין איז, אין דער 
אמתן, ניט קיין ופרצת, נאָר, אדרבה, 
בנין, אוב תורת אמת רופט עס אָן 
ופרצת, מוז מען דאָך זאָגן, אַז דאָס 
איז אַ פירצה באמתיות, 

איז דאָך אין פלוג ניט פאַרשטאַן- 
דיק, װאָס פאַר אַ תכלית און גוטס 
איז דאָ אין ברעכן אַ בנין, אַזאַ בנין 
װאָס תורה רופט עס בנין? 

אָבער ‏ לױט דעם אױיבן געזאָגטן 
װעט מען עס פאַרשטיין: די עבודה 
איז, שטות דקדושה װאָס איז העכער 
פון מיטל-וועג, כאָטש דער מיטל-וועג 
איז דאָך אַ גלייכער וועג על פּי התו" 
רה, פונדעסטוועגן דאַרף זיין ,ופרצת", 
אַרױסגײן פון אַלע הגבלות, אויך פון 
הגבלות וגדרים פון קדושה, װאָס זיי 
זיינען דאָך בנין, 

און דער ענין פון שטות דקדושה 
שלמעלה מטעם ודעת, העכער פון 
הגבלות, אַפילון פון הגבלות פון קדן" 
שה, דאָס אין נחלת יעקב, בחיר 
שבאבות -- תכלית המעלה, העכער 
פון נחלת אברהם און פון נחלת יצחק. 


טו, די אָנווייזונג פון דעם בנוגע 
לפועל איז: 

תלמידי הישיבות און יושבי אוהל 
בכלל דאַרפן זיך ניט באַנוגענען מיט 
די זמנים הקבועים װאָס זיי האָבן צו 
לערנען תורה. אַפּילו די זמנים קבו" 


2) פסחים מב, ב. מגילה ו, א (בשינוי 
לשון 


שי חהות 


עים פון מחדרין, און מהדרין מן 
המהדרין זיינען אויך װייניק, נאָר עס 
דאַרף זיין -- ;ופרצת', אהני לי' 
שטותי' לסבא, העכער פון טעם ודעת, 
העכער פון אַלע זמנים הקבועים, 

בעלי עסק, װאָס זייער עיקר עבודה 
איז קיום המצוות און בפרט מצות 
הצדקה ששקולה כנגד כל המצות, 
איז די אַלע דברים הקבועים שבצד- 
קה, און אַפילו צדקה מהמובחר וי 
דערקלערט אין פּוסקים ואחרונים, 
-- כאָטש ס'איז אַ בנין מובחר על מִּי 
תורה -- איז עס פאַר זי נאָך אַלץ 
װײיניק. עס דאַרף זיין ופרצת אָן הג- 
בלות, און װי עס װערט דערקלערט 
אין אגרת התשובה *) און אגרת הקו" 
דש*) אַז כל אשר לאיש יתן בעד 
נפשו. און אַפילן די װאָס מיינען, אַז 
זיי דאַרפן צו דעם ניט אָנקומען וייל 
זיי פעלט גאָרניט, --- אָבער אין דער 
עבודה פון יחודים עליונים פעלט 
דאָך אויך זיי, װאָס די יחודים שלמע- 
לה זיינען דאָך אין סוף, במילא דאַרפן 
אויך זיי געבן צדקה אין אַן אופן פון 
ופרצת, 


טז. אויף משיח'ן שטייט דער לשון 
;פּורץ" *), איז די מצות השעה, בכדי 
צו ברענגען דעם פּורץ בקרוב -- 
עס זאָל זיין דער לימוד התורה און 
קיום המצוות ובפרט צדקה אין אַן 
אופן פון ופרצת, 


דורכן לימוד התורה אָן הגבלות פון 
יושבי אוהל און איבערהױיפּט בני- 
הישיבה, און דורכן קיום המצות 
ובפרט צדקה אָן הגבלות פון בעלי- 


3) פ"ג, 
24) סי , ועוד. 


5) ביר ס"פ סג. רשיי בב"ר ס"פ פה. 
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עסק, וועט זיין כלשון המאמר ') + ענג 
ורצפּה כאחד ממש", תורה װאָס אין 
רוחניות איז דאָס ;גג" (אַ דאַָך) און 
מצוות וועלכע זיינען אָנגעטאָן אין 
גשמיות'דיקע זאַכן -- ;רצפּה", װעלן 
זיין כאחד ממש, און עס װעלן אַראָפּ- 
גיין אַלע הבדלות, מחיצות והגבלות. 
און עס וועט זיין יעלה הפּורץ לפנינו 
בקרוב ממש, | 

(משיחת 


יו"ד שבט, תשי"ט) 


הוספה *) 

מען האָט גערעדט, אַז עס דאַרף 
זיין דער ענין פון קופרצת" אין אַלע 
עגינים, 

אַזױ וי עס איז דאָך דער אָנהױיב 
פון יאָר און פון סדר, דער סדר 
ההמשכה מלמעלה למטה, אין די 
ערשטע זאַך דאַרף זיין דער ;ופרצוז" 
אין תורה. מען דאַרף לערנען תורה 
בשופי, ניט קוקן אויפן זייגער. 

אויב מען דאַרף דאָס באַװאָרענען 
יושבי אוהל, אין מכל שנן אַז מען 
דאַרף דאָס באַװאָרענען בעלי עסק, 
דער בעל עסק זאָל ניט װעלן יוצא 
זיין מיט אַ קביעות עתים לתורה וי 
עס קומט אויס לדעתו, נאָר עס דאַרף 
זיין ,ופרצת", ,,פּרק אחד שחרית ופּרק 
אחד ערבית" -- האָט געטייטשט דעם 
אַלטן רבינ'ס אַ חסיד --- אַז דער לי" 
מוד התורה דאַרף זיין באופן פון ,, פּרק 
אחד" -- אַז דער ;אחד" זאָל אים 
פאַנאנדערנעמען, דעמאָלט אין עשח" 
רית" --- ווערט ליכטיק. ,ופּרק אחד" 
-- נשעת דער , אחד" נעמט אים פא" 
נאַנדער, איז ;ערבית" --- ווערט זים, 


6) באתי לגני תש"י ס"ט, 

*) צולים פולקאָמערער דערקלערונג פון 
די אותיות טו-טז, ברענגען מִיר די פאָלגן" 
דיק שיחה. 
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פון תורה דאַרף מען דאָס ממשיך 
זיין אויך אין עבודה -- תפילה, אַז 
עס זאָל זיין דער ;ופרצת" אין עבן" 
דת התפילה. ביי יושבי אוהל דאַרף 
זיין אַ לאַנגע התבוננות פאָרן דאַו" 
נען, בשעת'ן דאַװונען און אויך נאָכן 
דאַוונען. בעלי עסק, װאָס ביי זיי איז 
די התבוננות בתפילה באַגרענעצט, 
פונדעסטוועגן דאַרף די הגכלה אױף 
האָבן אַ הגבלה, עס זאָל גיט זין 
באופן אַז ס'איז אַזױ שנעל און קורץ 
אַז ס'איז ניטאָ קיין אָרט וואו אַרייג" 
שטעקן אַ נאָדל, װאָס דורכן , פּתחו לִי 
כחודו של מחט", איז קאפתח לכם 
כפתחו של אולם". 


פּונקט וי אין גשמיות, קען ער דאָך 
אַמאָל אין איין מינוט פאַרדינען פיל 
מער װי אַן אַנדער מאָל אין אַ סף 
שעהץ, אַזױ אויך, להבדיל, אין דאַוו" 
נען, הגם ער האָט ניט קיין סך צייט, 
אָבער די צייט װאָס ער האָט, דאָרף 
ער טאָן אין עבודת התפילה, און השם 
יתכרך װעט אים געבן הצלחה, אַז 
דורך דער ביסל צייט וועט ער איםף- 
טאָן. 

תפילה איז דאָך רצוא, איז פון דעם 
דאַרף מען ממשיך זיין דעם עופרצת" 
אויך אין קו פון גמילות חסדים, װאָס 
דאָס איז דאָך װאָס מען האָט גערעדט 
באריכות דעם קותומכי' מאושר", װאָס 
תומכי! גייט אויף תמכין דאורייתא 
--- מעשר איז דאָך א חיוב, און חומש 
מצד תקנת אושא, און אַפילו יוֹתף 
מחומש, איז ער דאָך מבאר אין אגר? 
התשובה ואגרת הקודש, אַז מען דאַרף 
עס אויך טאָן מצד תיקון אויף עניניט 
בלתי רצויים. דאָרטן -- אין אגרת 
התשובה ואגרת הקודש -- רעדט ער 
דאָס מצד דעם קו פון תיקון אל 
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עוונות כו'י, ומכל שכן בשעת דאָס איז 
אין דעם אַנדער קו = 


מען דערציילט *), אַז דער בעל שם 
טוב האָט געגעבן צדקה מער וי אַ 
פינפטל, האָט מען אים געפרעגט, עס 
שטייט דאָך אל יבזבז יותר מחומש? 
האָט ער געענטפערט, אַז המבזבז איז 
מלשון ביזה (װאָס איז ביי מלחמות 
וכיוצא בזה), ד. ה. דער װאָס ויל 
ניט געבן און ער דאַרף מיט זיך 
מלחמה האָבן, פּועל'ן בדרך כפי' ובד- 
רך ביזה, אָפּרײיסן דאָס ביי זיך, איז 
אַל יבזבז יותר מחומש. דאַקעגן דער 
װאָס גיט דאָס בשמחה ובעונג (איז 
מיט װאָס איז אַנדערש צדקה פון 
אַנדערע תענוגים און באַדערפענישן 
אויף וועלכע ער גיט אויס געלט 6 


קען מען דאָך טענה'ץן, אַז מען האַלט 
נאָך ניט דערביי אַז די צדקה זאָל זיין 


פרשת 


א. אויפן פּסוק ויקחו אליך שמן 
זית זך כתית למאור גה, זאָגן די 
רז"ל +), אַז עס זיינען דאָ דריי סאָרטן 
שמן, און פאַר דער מנורה האָט מען 
געדאַרפט האָבן שמן הראשון (דעם 
ערשטן סאָרט בוימל), 

װי מען האָט שוין גערעדט פיל 
מאָל, איז יעדער ענין אין תורה -- 
און בפרט ענינים פון משכן און מקדש, 


7 זע כתובות סז, ב. זהר ח"ג ט, בי 
נמוקי יוסף צו בבא קמא ט, ב. שולחן ערוך 
אורח חיים סי' תרנ"ו ובנ"כ שם. ואכ"מ. 

8) הובא בס' אורח לחיים פרשת תרומה 
ובס' וציוה הכהן פט". 

) מנחות פו, א. 


שי ח ו ת 


בשמחה ובתענוג, איז דאָך אָבער אויף 
דעם דער ;ופרצת". בפרט, ווען מען 
איז דאַך זיכער אין דעם צואָג עובח" 
נוני נא בזאת" -- העלפט עס צו 
שמחה ותענוג. אויך דאַרף זיין דער 
קופרצת" ביי די װאָס אַרבעטן אין 
די מוסדות הקדושים. פּונקט וי מען 
מאָנט ביי די תלמידים זיי זאָלן ניט 
קוקן אויפן זייגער, אַזױ איז אויך ביי 
די רמי"ם וכו', אַז ניט זיי דאַרפן 
;אָפּאַרבעטן" זייערע קאַרבעט-שעות", 
נאָר מען דאַרף ליגן אין דעם אָן 
חשבונות וכו', 
און דורך דעם װאָס מען װעט זיך 
פירן לויט צופרצת" אין די אַלע 
אויבנגעזאָגטע ענינים, װועט דער אוי- 
בערשטער געבן דעם ופרצת" יעדן 
איינעם אויך בעניניו הפּרטים, בי *) 
צו ,נחלה בלי מצרים"". 

(משיחת שמחת תורה, תשי"ט) 


תצוה 


װאָס װוי די רז"ל זאָגן דעם פּירוש 
פון ושכנתי בתוכם, אַז דאָס מיינט 
בתוך כל אחד ואחד מישראלת) -- 
פאַראַן אין דער רוחניות'דיקער עבו- 
דה פון נפש האדם, 

ב. אין תורה זיינען דאָ דריי מדרי- 
גות : מים, יין און שמן (װאַסער, ויין 
און בוימל). גליא דתורה איז מים, 
רזין דתורה -- יין, און רזין דרזין 


*) הגם שמדברי הגמרא (שבת קיח, ב) 
מוכח לכאורה אשר נחלה בלי מצרים הוא 
ענין אחר עם ופרצת, -- כבר נתבאר 
בשיחת י"ג תשרי תשי"ט ראי' בגמרא זו 
גופא כמ"ש בפנים, 

2) זע אויבן עמוד 165 הערה 13. 








לקוטי 


-- שמן. שמן איז צף על גבי יין) 
(בוימל שווימט אויפן וויין) -- דאָס 
מיינט, אַז שמן איז א דרגה װאָס איז 
נאָך העכער פון יין. 


אַזױ וי אַלע ענינים פון תורה 
זיינען פאַראַן סיי בדרך כלל און סיי 
בדרך פּרט, במילא זיינען אויך אין 
דער דרגא פון שמן גופא פאַראַן 
דריי מדריגות -- ג' שמנים: מים, 
יין און שמן שבשמן, 

דערפאַר איז אין תורת החסידות 
גופא -- פּנימיות התורה, װאָס דאָס 
איז די דרגא פון שמן שבתורה -- 
פאַראַן אַלע חלקי התורה. אַזוֹי װי 
עס זאָגט כבוד קדושת מורי וחמי 
אדוננו מורינו ורבינו), אַז אין חסי" 
דות איז פאַראַן אויך מוסר און חקי" 
רה, נאָר עס איז ברוח החסידות, 


ג. דער אויפטו פון שמן אויף מים 
און יין איז: 

מים און יין איז דאָרטן וואו זי 
געפינען זיך זיינען זיי פאַראַן, אָבער 
ווייטער גייען זיי ניט, אָבער שמן איז 
דאָך אַ דין אין תורה אַז ס'איז מפעפע 
בכולו, ד. ה. ווען עס קומט אין איין 
אָרט, גייט עס אַריין אין אַלע ערטער 
װאָס זיינען פאַרבונדן מיט יענעם 
אָרט, 

אַזױ אויך אין רוחניות, אַז דורך 
לערנען גליא דתורה אַליין, קען זיין 
אַז כאָטש עס געפינט זיך ביי אים 
תורה, אָבער ער מיט דער תורה זי" 
נען צוויי באַזונדערע זאַכן, אָבער 
דורך לימוד רזין דרזין, װאָס אין אוג" 
זערע דורות איז דאָס תורת החסידות, 
איז שמן מפעפע בכולו, אַז דאָס נעמט 


3) טבול יום פ"ב מ"ה. / 
4 קונטרט תורת החסידות פי"ת, 
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אים דורך, דורך און דורך, ביז אַז 
ער מיט תורה וערן איין זאַך, על 
דרך אותיות החקיקה, 

ד. װי געזאָגט פריער, אַז אויף 
שמן למאור האָט מען געדאַרפט האָבן 
שמן הראשון, שמן שבשמן, 

דער חילוק פון פנימיות התור"ה 
(בכלל) מיט גליא דתורה : גליא דתו" 
רה איז אָנגעטאָן אין מענטשלעכן 
שכל, װאָס דערפאר לאָזט זי איבער 
אַן אָרט פאַר מציאות? און ישו, 
אָבער פּנימיות התורה רעדט װעגן 
ענינים פון אלקות און ביטול העו" 
למות, גיט עס ניט אַז קיין ארט 
אויף ישות, 

דאָס זעלבע איז אויך דער חילוק 
אין פּנימיות חתורה גופא צווישן מים 
ויין שבשמן מיט שמן שבשמן, הי" 
באַלד אַז אויך פּנימיו; התורה אין 
געגעבן געװאָרן אין אַן אופן װאָס מען 
קען עס נעמען מיט שכל, איז מצדױ 
השגה און פאַרשטאַנד איז דאָס אַן 
ענין פון מים ויין (שבשמן) און אויף 
דעם זאָגט מען אַז עס דארף זיין 
שמן שבשמן, כתית למאור, ד. ה, דער 
ביטול אין פּנימיות התורה, װאָס קומט 


נפרט דורך הקדמת עבודת התפילה. 
(מלוקט משיחות שמחת בית השואבה 
תשי"ב, חנוכה תשי"ט) 


ה. ביים סיום פון פרשת תצוה 
זאָגט אָן די תורה וועגן מזבח הזהב, 
פרעגן די מפרשי התורה: אין פלוג 
האָט דער מזכח הזהב געדאַרפט דעב" 
מאָנט וערן מיט די אַנדערע פלי 
המשכן אין פּרשת תרומה, ואוו עס 
ווערן אויסגערעכנט דער שלחן און 
די מנורה, וועלכע זיינען געשטאַנען 
צוזאַמען מיט דעם מובח הזהב אין 
אוהל מועד. װאָס איז דער ענין װאָס 
דער מזכח הזהב שטייט אין דעף 
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תורה נאָך אַלע עבודות פון משכן 
ביי דער ענדע פון פּרשת תצוה? 

נאָר דער ענין איזו: די תורה איז 
דאָ מרמז, אַז דער תכלית פון אַלע 
עבודות אין משכן איז געווען די עבו- 
דת הקטורת װאָס איז געווען אויפן 
מזבח הזהב, וואו עס פלעגט אַרײנ- 
גיין נאָר דער כהן װאָס האָט מקטיר 
געווען די קטורת, און דאָרטן איז 
געווען בלויז דער כהן און דער אוי" 
בערשטער. וי עס שטייט אין ירו" 
שלמי ') אויפן פּסוק וכל אדם לא 
יהי באוהל מועד בבואו גו', אַפילן 
אותם שכתוב בהם ודמות פניהם פני 
אדם לא יהיו באהל מועד, אפילן 
מלאכי השרת וכו',. פון אַלע עבודות 
פון משכן איז נאָר ביי דער עבודה 
פון קטורת יעדן טאָג אויפן מזבח 
הזהב געווען דאָרטן נאָר דער כהן 
און דער אויבערשטער, און דאָרטן איז 
געווען די השראת השכינה, 

אַזױ איז אויך אין טעגלעכער עבו" 
דת האדם צום באַשעפער: דער תכלית 
און די גאַנצקײט פון דער עבודה איז, 
אַז מען זאָל זוכה זיין צו טאָן תורה 
ומצוות בכלל און צדקה בפרט אָן פּר- 
סום, ניט וי אייניקע פירן זיך, אַז 
מען מאַכט ;פּיקטשורס" -- פאָטאָ- 
גראַפיעס -- און מען דרוקט אין די 
צייטונגען, נאָר עס זאָל זיין מתן 
בסתר, אַז קיינער זאָל ניט ויסן, 


נאָר ער און דער אויבערשטער אַלײן 
(משיחזת ה' אדר תשט") 


ו! בשעת מען האָט געדאַרפט מאַכן 
די כלים פון משכן, און עס איז גע- 
קומען צו דער מנורה, זאָגן די חז"ל, 
אַז נתקשה בה משה. משה רבינו האָט 
ניט געוואוסט וי צו מאַכן די מנורה. 





5) יומא פ"ה ה"ב 
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האָט אים דער אױיבערשטערט געצ- 
זאָגט, ער זאָל אַרײנװאַרפן גאָלד אין 
פייער, און פון דעם איז אַרױס די 
מנורה, 

אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק, 
װאָס איז אַנדערש די מנורה פון אַלע 
כלים -- אַלע כלים האָט משה רבינו 
געוואוסט וי צו מאַכן און די מנורה 
האָט ער ניט פאַרשטאַנען? נאָך מע" 
רער איז ניט פאַרשטאַנדיק: משה 
רבינו האָט דאָך שוין געזען די מנו- 
רה אויפן הימל, װוי עס שטייט : כאשר 
הראית, היינט פאַרװאָס האָט ער ניט 
געוואוסט ? 


ז. װעט מען עס פאַרשטיין דער" 
קלערנדיק פריער דעם ענין פון משכן 
וכליו אין אַלגעמײן, 

בשעת די תורה הויבט אָן צו ריידן 
(אין אָנהױב פּרשת תרומה) וועגן מאַכן 
דעם משכן מיט די כלים, זאָגט ער 
אין פּסוק אַ הקדמה כללית -- דבר 
אל בני ישראל ויקחו לי גו', װאָס 
אין דעם זיינען פאַראַן צוויי פּרטים ; 
א) דבר אל בני ישראל; ב) ויקחו לי, 
װאָס נאָך די צוויי הקדמות קען מען 
צוגיין מאַכן דעם משכן, 


ח. די דערקלערונג פון דעם איז: 

דער משכן איז דאָך געמאַכט גע- 
װאָרן פון גשמיות'דיקע זאַכן: זהב 
וכסף ונחושת א. אַ. וו. דאָס הייסט, 
אַז פון דברים גשמיים האָט מען גע" 
מאַכט אַ משכן ומקדש פאַר דעם 
אויבערשטן יתברך. 

פרעגט זיך דאָך די שאלה, וי קען 
מען מאַכן פון גשמיות אַ מקדש? 
אין פלוג, אַ מקדש קען מען מאַכן 
דורך לערנען, דורך דאַװונען, א. אַ. װו. 
אָבער װווי קען מען מאַכן אַ מקדש 
פון גשמיות ? 
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נאָך מער איז ניט פאַרשטאַנדיק 
לויט דעם װאָס ס'איז באַוואוסט, אַז די 
השראת אלקות װאָס עס איז געווען 
אין בית המקדש איז געװוען העכער 
פון דעם אור װאָס לייכט אין די שו" 
למות, אַפילו אין עולמות עליונים, 
ווייל אין עולמות עליונים איז בלױן 
אַ הארה -- אַן אָפּשין פון ג"טלעכ" 
קייט -- און אין בית המקדש אין 
געווען המשכת העצמות -- ג"ט ברוך 
הוא בכבודו ובעצמן, 


ט. דאָס װאָס אין בית המקדש אין 
געווען השראת העצמות כנ"ל, איז 
דער עיקר הגילוי געװוען אין קדשי 
קדשים, און דאָס האָט זיך אויסגע" 
דריקט בגילוי אויך לעיני כשר אין 
דעם װאָס אין קדשי הקדשים איז גע" 
ווען מקום הארון אינו מן המדה, װאָס 
דאָס איז נאָר מצד העצמות, 


וי עס איז ידוע, אַז עס איז פאַראַן 
אלקות װי עס איז אָנגעטאָן אין טבע, 
אין גשמיוח'דיקע זאַכן, עס איז פא" 
ראַן אלקות װאָס איז מחהוה, און עס 
איז פאַראַן אלקות װאָס אין העכער 
פון התחוות. פאַראַן אָבער נאָך הע" 
כער -- דער ענין פון נמנע הנמג" 
עות (װאָס אויף דעם עוין האָבן כמה 
מחוקרי ישראל געזאָגט, יש לנמנעוז 
טכע קיים, בחק הבורא. און דער 
אמת, און װי עס װערט דערקלערט 
בפרט אין קבלה און אין חסידות, 
איז דער אויבערשטער נמנע הנמו- 
עות = ), איז אין קדשי הקדשים גע" 
ווען אויך אָט דער גילוי, מקום גוסא 
למעלה מחמקום, נמנע הנמנעות, 


סנעס 


6 זע שאלות ותשובות הרשב"א סימן 
תיל"ח. עקידה ש"פ. ספר החקירה להצמח 
צדק עמוד 68. ד"ה וסהר לבט, שזר"ת, 
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דאָס איז אויך דער טעם ואָס 
אַלע תפילות גייען דורכן קדשי הקד" 
שים, וזה שער השמים. דערפאַר שטייט 
דאָך והתפּללו אליך דרך ארצם -=- 
אַלע אידן פון גאַנץ װעלט האָבן גע" 
דאַוונט צום זייט פון ארץ ישראל, אין 
ארץ ישראל האָט מען געדאַװנט צום 
זייט פון בית המקדש, און אין בית 
המקדש צום זייט פון קדשי הקדשים, 


דער טעם אױיף דעם, װאָרום די 
תפלות זיינען דאָך אויף דעם מענטשנס 
באַדערפענישן, און די מערהייט פון 
דעם מענטשנט באַדערפענישן זינען 
דאָך גשמיות'דיקע זאַכן, װאָס למעלח 
האָט עס קיין תפיסת מקום ניט, אָבער 
אין קדשי קדשים, װאָס דאָרטן אין 
דער גילוי העצמות, איז מצד גמנע 
הנמנעות קען זיין דער חיבור פח 
מטה מטה מיט מעלה מעלה, 


י, איז דאָך די קושיא, וי קען 
מען מאַכן פון גשמיות'דיקע זאַכן אַזאַ 
קדושה, נאָך העכער פון דער קדושה 
פון עולמות העליונים ? 

--- װאָס דאָס איז דאָך װאָס שלמה 
המלך האָט זיך געוואונדערט : הן הש" 
מים ושמי השמים לא יכלכלוך ואף 
כי הבית הזה ), שמים ושמי השמים 
זיינען גאָר הויכע מדריגות (די פּרטים 
דערפון ווערן דערקלערט אין המל" 
דות), און פונדעסטוועגן זיינען זיי ניט 
קיין כלים צו עצמות, היינט וי אַװי 
קען אַ בית, װאָס איז געבויט פון 
גשמיות'דיקע זאכן, זיין אַ כלי צו שצ" 
מות אין סוף ברוך הוא ?=, 


יא אויף דעם זאָגט דער פּסוק די 
הקדמה: א) דבר אל בני ישראלן 


1) מלכים א ח, כה 
 )8‏ בכ"ז ד"ה האומנם תרמ"ג 
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ב) וקחו לי תרומה. אויפן פּסוק 
ויקחו לי תרומה, איז ער מדייק אין 
תניא בשם הזוהר ')+ פאַרװאָס שטייט 
תרומה, עס האָט דאָך געדאַרפט שטיין 
;ותרומה? (בוא"ו)? ענטפערט ער? 
דכולא חד, ד. ה. אַז די אַלע דרייצן 
אָדער פופצן זאַכן װאָס ער רעכנט דאָ 
אויס, הגם זיי זיינען דברים גשמיים, 
זיינען זיי איין זאַך מיט דעם ;לי", 
װאָרום התהוות הגשמיות הוא מהעצ" 
מות *), מער ניט װאָס עס איז בהעלם, 
און דערפאַר קען מען מאַכן פון זיי 
אַ מקדש, ווייל מען דאַרף מער ניט 
וי מגלה זיין מההעלם אל הגילוי 
(פון פאַרבאָרגנקייט צו אַנטפּלעקונג), 

נאָך אַ זאַך זאָגט ער -- דבר אל 
בני ישראל. װאָרום הגם אַז עס איז 
טאַקע כולא חד, און מען דאַרף דאָס 
ניט מער וי מגלה זיין, אָבער דאָס 
גופא -- מגלה זיין דעם עצמות װאָס 
איז אין דברים הגשמיים -- קענען 
נאָר נשמות ישראל דוקא, וייל אין 
זיי איז עצמות בגילוי און צו זיי האָט 
זיך עצמות אָפּגעגעבן, זיי זאָלן אים 
קענען נעמען. 

-- דאָס איז לויט דעם באַוואוסטן 
פּירוש פון כי תקנה-), אַז דערפאַר 
קען זיין המשכת הדעת אויך צו נשמות 
דבי"ע, זרע בהמה, ווייל : א) אין שורש 
איז דאָס פאַראַן און מען דאַרף דאָס 
מער ניט וי מגלה זיין. װאָס דאָס 
מיינט תקנה, װאָס קנין (קויפן) איז 
דער ענין גילוי ההעלם בלבד ולא 
התחדשות (אַנטפּלעקן אַ זאַך װאָס איז 
געווען פריער פאַרהוילן, אָבער ניט 
אויפטאָן אַ נייע זאַך). ב) די המשכת 


9) תניא פמ"ז. זהר ח"ב קמ, ב. 
0 אגרת הקדש סימן כ. 
1{ע תורה אור עד, ג 
המשפּטים תשי"א. 


דיה ואלה 


שי חה וי ת 


הדעת איז דורך משה'ן דוקא, וייל 
משה איז אין דער מדריגה פון מן 
המים משיתיהו, און כאָטש אַלע נש-. 
מות אין זייער שורש האָבן דעת, װאָס 
מען דאַרף עס מער ניט וי מגלה זיין, 
וי אויבן דערקלערט, אָבער דער גילוי 
מוז זיין דורך אַזאַ װאָס ביי אים 
לייכט די מדריגה בגילוי, 

אַזױ אויך אין דעם ענין: בבדי 
צו מאַכן פון גשמיות כלים צו עצמות 
איז דאָס וייל בשרשם זינען זיי 
,לי?,, דער גילוי איז דורך נשמות 
ישראל ווייל אין זיי איז עצמות בגילוי, 


יב. לויט דעם וועט מען פאַרשטיין, 
פאַרװאָס נתקשה משה במנורה דוקא: 
די מנורה איז געווען פון גאָלד, און 
איר ענין איז געווען ליכטיק מאַכן 
דעם חושך אין אַן אופן אַז עס זאָל 
זיין אַן עדות לבאי עולם שהשכינה 
שורה בישראל *+) (אַן עדות פאַר דער 
גאַנצער וועלט אַז די שכינה רוט ביי 
אידן). איז ביי משה'ן געווען שווער : 
װוי קען מען עס מאַכן פון גאָלד, פון 
גשמיות ? 

האָט אים דער אױיבערשטער גע- 
ענטפערט: אַ מענטש קען דאָס טאַקע 
ניט מאַכן. דאָס מאַכט דער אויבער" 
שטער. נאָר װאָס עס פאָדערט זיך 
פון דעם מענטשן איז, ער זאָל נעמען 
די גאָלד און אַרײינװאַרפן אין פייער, 
און בשעת דער מענטש װאַרפט אַריין 
די גאָלד אין פייער, דעמאָלט מאַכט 
דער אויבערשטער דערפון אַ מנורה 
װאָס זאָל לייכטן אין משכן 


יג, מען האָט שוין גערעדט עט" 
לעכע מאָל, אַז דאָס װאָס עס איז 
חרוב געװאָרן איז דאָס נאָר דער בית 
המקדש װאָס עס איז געווען געביט 


2) שבת כב, ב. 








לק וטי 


פון האָלץ און שטיינער וכ. דער 
בית המקדש װאָס איז ביי יעדער 
אידן אינעווייניק אין האַרצן -- דער 
ושכנתי בתוכם -- דאָס בלייבט אֲלְע 
מאָל גאַנץ, אין אַלע צייטן און אונטער 
אַלע אומשטענדן, 

בשעת א איד מאַכט פון אַלע זיינע 
זאַכן װאָס ער פאַרמאָגט אַ בית 
המקדש צום אױבערשטן זאָגט אים 
דער אויבערשטער, ער זאָל מאַכן פון 
זיין גאָלד, פון דעם מובחר שב" 
גשמיות (פון דאָס בעסטע און אויט" 
דערוויילטסטע װאָס איז פאַראַן אין 
גשמיות) -- א מנורה. דער אל" 
בערשטער זאָגט אים: איך באַנגן 
זיך ניט מיט דיין לערנען מיט דיין 
דאַװנען, מיט אַלע מצות, איך פאַר" 
לאַנג פון דיר אַז אויך פון די גשמיות 
װאָס דו האָסט, זאָלסטו מאַכן אַ בית 
המקדש פאַר מיר, 


אַליין װועסטו דאָס ניט קענען -- 
זאָגט דער אויבערשטער -- דאָס וועל 
איך טאָן. נאָר װאָס עס פאָדערט זיך 
פון דיר, איז, זאָלסט אַרײינװאַרפֿן די 
גאָלד אין דעם פייער װאָס ביי דיף 
אין האַרצן, װאָס ביי יעדער אידן אי" 
נעװייניק ברענט א פלאַם פייער צום 
אויבערשטן, איזן בשעת דו װעסט 
אַרײינװאַרפן די גאָלד אין דעם פייער 
דעמאָלט על איך מאַכן דערפון א 
בית המקדש, און נאָך מער, אַז דאָס 
װועט נאָך געבן ליכטיקייט אין וועלט 
און עס װעט זיין אַן עדות אַז די 
שכינה רוט ביי דיר, 


(משיחת חֲנוכה, תשט") 


יד,. אין שולחן ערוך אורח חיים =), 
ברענגט דער רמ"א צויי דיעות}, צִי 
מען דאַרף פורים קטן מרבה זין 


3) סימן תרצ"ז, 
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במשתה ושמחה, און דער רמ"א איז 
מכריע, מען זאָל מרבה זין קצת 
בסעודה, כדי לצאת ידי המחמירים, 
און אי1! מסיים: וטוב לב משתה 
תמיד, 

אין דעם גופא זיינען פאַראַן צװיי 
דיעות : צי דאָס גייט אויף י"ד באדף 
ראשון, פּורים קטן, דוקא, צי אויף 
אויף ט"ו, שושן פּורים קטן 

פון לשון הרמ"א ווייוט אויס הי 
די צווייטע דיעה. װאָרום װיבאַלד דעף 
רמ"א איז מסיים, וטוה לב משתה 
תמיד, איז דאָך פון דעם װאָרט 
;תמיד" מוכח, אַז וואו נאָר עס אי 
עפּעס דאָ אַ סברא, אַז עס דארף 
זיין שמחה, זאָל מען אַזי טאָן 

איו בשעת מען װעט זיך פירן 
מיט דער הנהגה, אַז ווען ס'איז נאָר 
דאָ עפּעס אַ דיעה אױף דעם ענין 
פון שמחה, װעט מען מחמיר זיין, 
װעט מען דורך דעם צוקומען צו 
דעם װאָס עס שטייט אין פַּסוק =- 
וטוף לב משתה תמיך, 


טו, אויפן פּסוק*) וטוב לב משתה 
תמיד, זאָגט די גמרא"): זה שדעתו 
רחבה. רש"י זאָגט") אויפן פּסוק: 
וטוב לב, שמח בחלקו, 


דאַרף מען דאָך זאָגן אַז ביידע 
פירושים האָבן אַ שייכות. ד, ה. אַז 
דורך דעם װאָס ער האָט א דעת 
רחבה איז ער שמח. 

אין פלוג איז דאָך דאָס גאָר פאף" 
בונדן מיט דעם אופן ההנהגה יי 
מען פירט זיך מיט אים מלמעלה, 
אַז אוב מען פירט זיך מיט אים 
במדת החסד און מען גיט אים אֲלֹץ 


4) משלי טו, טוה 
5) בבא בתרא קמה, ב. 
6) משלי שם, 








16 לק וטי 
װאָס ער דאַרף, דאגה'ט ער ניט, 
און אויב מען פירט זיך מיט אים 
מיט אַן אַנדער הנהגה איז שייך ער 
זאָל האָבן דאגות. 


פון דעם אָבער װאָס די גמרא 
זאָגט וטוב לב משתה תמיד, זה שדעתו 
רחבה, איז מוכח אַז בשעת ער האָט 
אַ דעת רחבה, איז ער אין אַלע 
אופנים פריילעך, 


טז,. װעט מען עס פאַרשטיין מיט 
מקדים זיין דעם פּירוש פון דעם 
רבי'ן מהר"ש בשם דעם אַלטן רביץ, 
אויפן מאמר הפּיוט ,מרובים צרכי 
עמך ודעתם קצרה": פאַרװאָס אין 
מרובים צרכי עמך -- וייל דעתם 
קצרה *), אָבער אויב עס װאָלט גע- 
ווען אַ דעת רחבה, װאָלט ניט געווען 
דער מרובים צרכי עמך. 


לויט דעם וועט מען פאַרשטיין אויך 
די גמרא, אַז בשעת דעתו רחבה, איז 
ער טוב לב, װאָרום אים פעלט גאָר- 
ניט, ער האָט װאָס ער דאַרף, 


יז אין דעם החסבר פֿאַרװאָס פון 
ודעתם קצרה נעמט זיך דער מרובים 
צרכי עמך, זיינען פאַראַן צוויי ענינים : 


א) מלמעלה איז מען על פּי רוב 
משפּיע דעם מענטשן אַלע ענינים 
װאָס ער דאַרף, נאָר בשעת דער 
מענטש יאָגט זיך נאָך עניני מותרות, 
קען דעמאָלט זיין אַז ניט נאָר װאָס 
ער װועט ניט באַקומען די מותרות, 
נאָר ער זאָל פאַרליון חס ושלום 
אויך די השפּעה מלמעלה אין די 
זאַכן װאָס ער מוז האָבן 

וי עס איז באַוואוסט דער משל 
פון כבוד קדושת אדוננו מורנו ורבנו 


א טערט טל ואמאשווהאט 


7 מים רבים תרל"ו פ"א. 


שי ח ות 


הצמח צדק נשמתו עדן, אַז קליידער 
דאַרפן זיין צוגעפּאַסט צו דער מאָס 
פון מענטשן. און אויב די קלייד איז 
גרעסער פון זיין מאָס, איז ניט נאָר 
װאָס דאָס העלפט ניט צום גאַנג, 
נאָר אדרבה, די קליידער פּלאָנטערן 
זיך נאָך צווישן די פיס, און שטערן 
אין דעם גיין. 

אַזױ איז אויך אין רוחניות -- 
וגלחה את ראשה ועשתה את צפך.- 
ני'"), בשעת מען זוכט תחבולות אין 
די ענינים הגשמיים און מען איז 
להוט נאָך מותרות, איז ניט נאָר 
װאָס דאָס העלפט ניט, נאָר דאָס 
פירט נאָך איבער. 


יח. פון װאָס הויבט זיך דאָס אָן 
-- פון דעם ודעתם קצרה. ער שאַצט 
ניט אָפּ זיין מהות, זיין רוחניות'דיקן 
מעמד ומצב, במילא מיינט ער אַז 
אַלץ קומט אים, אַלץ דאַרף ער און 
דערפאַר יאָגט ער זיך נאָך מותרות. 


אָבער בשעת אַז דעתו רחבה, שאַצט 
ער אָפּ ריכטיק זיין מהות, ובמילא 
פילט ער אַז דאָס װאָס מען גיט 
אים יאָ מלמעלה איז דאָס נאָר מצד 
חסדו יתברך, במילא קלאָגט עֶר זיך 
ניט און יאָגט זיך ניט נאָך מער, 
װאָרום ער ווייס אַז אויך דאָס װאָס 
ער האָט איז נאָר מצד מדת החסד. 


יט. ב) בשעת ער האָט אַ דעת 
רחבה, באַטרעפט ניט ביי אים דער 
ענין פון גשמיות, װאָרום גשמיות איז 
דאָך במיצר ובהגבלה, (גשמיות איז 
פאַרקלעמט און באַגרענעצט) איז אין 
אַ דעת רחבה. האָט דאָס ניט קין 


8) זע לקוטי תורה דברים לז, ב, וגלחה 
את ראשה : הוא ענין ההתחכמות היתיוה 
במילי דעלמא, 





ל ק ו טי 


תפיסת מקום (קיין באַטרעף). דער 
ענין נאָך וועלכן ער יאָגט זיך יאָ 
איז תורה ומצוות. תורה ומצוות זי" 
נען ניט מוגכל אין דער הגבלה 
פון עולם הוה און אפילו גיט אין 
דער הגבלה פון עולמות העלינים, 
דאָס איז דער אמת'ער בלי גבול 
ומרחב האמיתי, און מצד דעת רחבה, 
איז דאָס די איינציקע זאַך װאָס האָט 
א תפיסת מקום, 

מצד דעת רהבה טראַכט ער גיט 
וועגן גשמיות, װאָרום דאָס זיינען 
ענינים װאָס פאַרנעמען ניט קיין אָרט 
ביי דעם װאָס פאַרמאָגט אַ דעת 
רחבה. ער טראַכט נאָר וועגן רוחגיות, 
און די גשמיות איז אים נונע נאָף 
אויף וויפל דאָס האָט א שייכות צו 
תורה ומצות פוי 

און װי דער רמב"ם זאָגט', לא 
נתאוו החכמים לימות המשיה -- זי 
חכמים האָבן ניט אַרױסגעקוקט צו 
די טעג פון משיחן צולי דעם 
גרויסן עושר און גשמיות'דיקן פֿאר" 
געניגן װאָס װועט דעמאָלט זיין, דאָס 
האָט גאָר קיין באַטרעף ניט, און 
ברענגט אַ ראיה פון דעם װאָס עס 
שטייט ביום ההוא יחי' איש עגלת 
כקר ושתי צאן אַז מען װעט זיך 
באַנוגענען מיט װייניק, נאָר דאָס װאָס 
נתאוו לימות המשיח איז צוליף דעם 
קיום התורה ומצות און השגת אלקות 
װאָס װעט דעמאָלט זיין 

-- עס איז געוען א חסידי'שער 
איד װאָס האָט געקאָנט, אָבער גיט 
געװאָלט זיין קיין רב, און איז גע" 
װאָרן א סוחר. זיענדיק א סוחר 
האָט ער זיך צופיל אַרײנגעלײגט אין 
מסחר, האָט אים דער רבי געשריבן 


9) הלכות מלכים פי"ב, ה"ך. 


שי ח והת יו 
אין אַ בריוו: כי לא על הלחם לבדו 
יווי' האדם כי על כל מוצא פי הה' 
יחי' האדם, דאָס װאָס דער גוף אין 


הונגעריק צום לחם הגשמי, נעמט 
זיך דאָס פון דעם װאָס די נשמה 
אין הונגעריק צום ניצוץ אלקי 


שבהמאכל, און דאָס פּועל'ט אויפן גוף 
ער זאָל זיין הנגעריק צום לחם 
הגשׂמי. נמצא אַן דער עיקר אין 
דער ענין אלקי װאָס איו דאָ אין 
דעם און ניט דער גשמי -- 

און דאָס אין מרובים צרכי עמך 
ודעתם קצרה, אַז מצד קוצר הדעת, 
פאַרנעמט ביי אים גשמיות אַן אָרט, 
ומצד דעם איז מרובים צרכי עמך, 
אָבער וען דעתו רחבה, אין מצך 
הרחבת הדעת פאַרנעמט גשמיות קיין 
אָרט ניט, ובמילא איז ער אין א 
מצב פון וטוב לב משתה תמיד, 

כ. מיר בעטן זאָך אָבער אויף 
מרובים צרכי עמך ודעתם קצרה, אַז 
דער אויבערשטער זאָל ממלא זיין אַלע 
צרכי עמך המרובים, כאָטש דאָס נעמט 
זיך מצד דעם װאָס דעתם קצר, 

איו דער פּשט אין דעם: שבע 
יפול צדיק וקם, אַן אַפילו אַ צדיק 
אין גיט אַלע מאָל גלייך, מכל שכן 
דער װאָס איז נידעריקער פון דער 
מדריגה פון צדיק קען דאָך ביי אים 
זיין אַמאָל ער זאָל אַראָפּטאַלן פון 
זיין מדריגה, ער זאָל אָנװערן די 
דעת הרהבה און באַקומען אַ דעת 
קצרה, א) אַז גשמיות וועט ביי אים 
פאַרנעמען אַן אָרט, ב) און ער װעט 
ניט אָפּשאַצן זיין מהות, 

איז דאָס די בקשה, אַז אויך בשעת 
ער װעט האָבן אַ דעת קצרה אָל 
אים גאָרנישט פעלן, 

און די המשכה איז זורך דעת 
רחבה, אַז בשעת ער שטייט בכללות} 
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אין אַ דעת רחבה, דעמאָלט איז מען 
אים ממלא אַלץ װאָס ער דאַרף, ביז 
אַז אויך וען ער פאַלט אַראָפּ פון 
זיין מדריגה זאָל ער האָבן אַלע 
ענינים װאָס ער דאַרף. 

לויט דעם װועט מען פאַרשטיין דעם 
מאמר הגמרא, וטוב לב משתה תמיד 
זה שדעתו רהבה, אַז דער ואָס 
בכללות איז דעתו רחבה, פּועל'ט ער 


פרשת 


א. אויפן פּסוק זה יתנו גו' זאָגט 
דער ירושלמי =), אמר ר' מאיר כמין 
מטבע של אש הוציא הקב"ה מתחת 
כסא כבודו והראהו למשה ואמר לו 
זה יתנו, כזה יתנו -- וייל משה 
נתקשה בו, משה'ן איז געווען שווער 
דער ענין פון מחצית השקל, דערפאַר 
הראה לו הקב"ה כו. 

תוספות אין חולין') איז מבאר אַז 
משה'ן איז ניט שווער געװוען װאָס 
ס'מיינט מחצית השקל, נאָר ער האָט 
זיך געוואונדערט אויף דעם װאָס דער 
אויבערשטער האָט געזאָגט מען זאָל 
געבן כפר נפשו: וי איז שייך צו 
געבן כפר נפשו, עס איז דאָך עור בעד 
עור וכל אשר לאיש יתן בעד נפשו 
ועדיין לא נגע-). 

לויט דעם דאַרף מען פאַרשטיין, װי 
אַזױ איז ביי משה רבינו געװאָרן 
פאַרענטפערט דער ענין וי איז שייך 
כפר נפשו דורך דעם װאָס דער 
אויבערשטער האָט אים באַװויזן מטבע 
של אש מתחת כסא הכבוד? 

ב. צו פאַרשטיין דאָס, דאַרף מען 

4) שקלים פ"א ה"ד. 

2) מב, א, ד"ה זאת החיי 

3) איוב ב, די 


שי ח ות 


אַלע המשכות מלמעלה, אַז מען איז 
עִים ממלא כל צרכיו, ובמילא איז 
וטוב לב משתה תמידז, אַז תמיד, 
אַפילו ווען ער פאַלט אַראָפּ פון זיין 
מדריגה און האָט קוצר הדעת, איז 
ער אויך וטוב לב, װאָרום ער האָט 
כל צרכיו, 


(משיחת שבת פרשת תשא, 
שושן פורים קטן, תשי"ז) 


תשא 


פריער מבאר זיין דעם ענין פון 
מטבע של אש מתחת כסא הכבוד, 
װאָס אין דעם זינען פאַראן דריי 
ענינים: א) מטבע. ב) אש. ג) כסא 
הכבוד, 

מטבע : די גמרא +) זאָגט אַז מטבע 
איז -- חריף לצאת. דאָס איז דער 
חילוק פון מטבע מיט שוה כסף. שוה 
כסף שאַצן אָפּ ניט אַלע גלייך, איינער 
דאַרף האָבן מערער דעם חפץ, איז 
דאָס ביי אים מערער ווערט, אַ צויי- 
טער דאַרף האָבן װייניקער דעם חפץ, 
איז דאָס ביי אים וייניקער ווערט, 
און אַ דריטער דאַרף אים אינגאַנצן 
ניט. אָבער מטבע איז חריף לצאת, 


ד. ה. מטבע האָט אַ באַשטימטע 
ווערט, און דאָס אין ביי אַלעמען 
גלייך, 


אש: עס איז ידוע דער חילוק פון 
אש מיט שארי היסודות. שארי היסן- 
דות יורדים למטה, און אַפילו רוח 
װאָס איז ניט יורד למטה אָבער מ"מ 
בלייבט ער במקומו ואו ער גע" 
פינט זיך, און זיין אָרט איז דאָך 
למטה, ורוח אלקים מרחפת על פּני 
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המים, און אויף דעם אָרט בלײיבט 
ער, אָבער אש אין בטבעו עולה 
למעלה, ביזו מען דאַרף זוכן פאַף- 
שידענע תחבולות מיט װאָס אַראָפי 
ברענגען דעם אש און האַלטן אים 
למטה, אַז ער זאָל דאָרטן מאיר זיין *), 

כסא הכבוד : אין כסא הכבוד אַליין 
זיינען פאַראַן צוויי ענינים: א) כסא, 
ב) כבוד. כסא איז מלשון כיסוי, װי 
עס שטייט אין ספרים. כבוד מיינט, 
אַז דער כסא איז מוסיף כבוד. ועל 
דרך משל במלך בשר ודם אַז דורך 
דעם װאָס ער איז יושב על כסא 
כבודו איז דאָס מוסיף כבוד. אין 
פלוג זיינען זיי דאָך ענינים הפכיים, 
װאָרום כבוד קומט דורך התגלות 
דוקא. בשעת דער מלך אַנטפּלעקט זיין 
גרויסקייט װאַרפט ער אויף אַלעמען 
אַ פּחד און אַלע גיבן אים כבוך, 
אַנדערש אָבער בשעת ער איז באַ" 
האַלטן און פאַרהוילן פּועליט עס גִיט 
קיין כבוד, ואדרבה, היינט װאָס אין 
דער חיבור פון כסא הכבוד, זיי זיינען 
דאָך עגיגים הפמכיים ? 

נאָר דער ענין איז כלשון המגיד = 
אַז אויב עס װאָלט מאיר זיין רוב 
וגודל הבהירות שלמעלה, ואָלטן 
נבראים ניט קענען נעמען דערפון 
דערפאַר מוז זיין א כיסוי, װאָס אין 
מעלים ומסתיר אויף דער בהירות. עס 
איז אָבער ניט קיין העלם והסתר 
לגמרי, עס איז מער ניט װאָט עס 
איז מעלים ומסתיר אויף דער ליב" 
טיקייט װאָס אי העכער װי זי 
נבראים קענען מקבל זיין, און דורך 
דעם װערט נתגלה דער אור װאָס 


ע תוא פי"ט, 
יב, 

6) אור תורה פון אָנפאַנג. זע אויך תורה 
אור לרבנו הזקן, פון אָנפאַנג, 


נמדבר רבה פֿי"ן, 
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איז בערך הנבראים, און דער גילױי 
פּועל'ט אויף זיי, זיי זאָלן געבן כבוד 
צום אויבערשטן, 
און דאָס איז אויך דער ענין פון 
כסא כפּשוטו -- אויף א כסא זיצט 
מען, וידוע דישיבה הוא ענין השפּלהת, 
בשעת מען שטייט איז מען העכעף 
און ישיבה איז אַ השפּלה. וזהו עגין 
כסא הכבוד, װאָס דער איבערשטער 
איז זיך מצמצם ומשפיל צו נבראים, 
אויף דעם זיינען אויך מור"ה זי 
אותיות כסא אין כסא הכבוד -- 5ס 
אל"ף, דער אל"ף -- אור אין סוף 
ברוך הוא אלופו של עולם, אין זיף 
מתכסה אין דעם כס און דורך דעם 
ווערט ער נתגלה צוֹ נבראים, 
וזה ענין כסא הכבור -- דער 
פאַרבונד פון דעם אױבערשטן מיט 
נבראים, ראשית התגלות אור אין סוף 
ברוך הוא בנבראים. (כידוע דכסא 
הכבוד הוא בבריאה, עולם הכסא), 
ג. דער גילול פון כסא הכבוד 
רופט אַרױס ביי נבראים צויי פאָף" 
שידענע תנועות, רצוא און שוב 
רצוא: װיבאַלד נבראים הערן אָן 
הפלאת אלקות -- די רייכקייט פון 
גרטלעכקייט --- װאָס זיי קענען ניט 
פאַרנעמען אין זייערע כלים, ניט אין 
שכל און ניט אין הרגש הלב, רופט 
עס ביי זיי אַרױס א רצוא וכליין, 


װאָס זיי גייען אַרױס פון זיערע 
כלים והגבלות און ווילן נכלל ווערן 
אין אלקות, 

-- די מדריגה װאָס איז העכער 


לגמרי פון כסא הכבוד, איז ניט שייף 
אַז זי זאָל אַרוסרופן אַ כלות הנפש, 
װאָרום װבאַלד אַן עס אין באין 
ערוך לגמרי איז ניט שייך צו הערן 
אַפילן קיין הפלאה אין דעם. אָבער 
די מדריגה פון כסא הכבוד איז שייף 
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מען זאָל הערן, על כל פּנים, די 
הפלאה פון דעם -- 

שוב: ויסנדיק דעם רצון וכונה 
פון דעם אויבערשטן שנתאוה הקב"ה 
להיות לו יתברך דירה בתחתנים, 
װאָס דערפאַר האָט ער זיך מעלים 
געווען דורכן כסא הכבוד, אויף אַראָפּ- 
קומען אין נבראים, רופט עס אַרױס 
אַ תנועה פון שוב, מען זאָל שטיין 
אין אַ קבלת עול און מקיים זיין 
תורה ומצות דאָ למטה. 

ד,. די צוויי תנועות רצוא און שוב 
זיינען אויך די צוויי ענינים פון מטבע 
און אש, 

רצוא איז דער ענין פון אש, שטבעו 
לעלות למעלה -- רצוא וכליון לעלות 
למעלה. שוב איז דער ענין פון מטבע, 
שחריף לצאת -- בי אַלעמען גייט 
עס און ביי אַלעמען איז דאָס גלייך, 

װאָרום דער חילוק פון רצוא מיט 
שוב אין: 

רצוא איז מצד דעם הרגש הנברא. 
ער איז מרגיש די הפלאה פון אלקות 
וי דאָס איז העכער און מופלא פון 
זיינע כחות, רופט דאָס אַרױס בי 
אים אַ כלות הנפש. במילא זינען 
פאַראַן אין דעם חילוקי מדריגות. 
װאָרום דער רצון וכליון איז תלוי 
לפי גודל ההבנה וההרגש בהעילוי 
וההפלאה דאלקות לגבי זיינע רצון, 
שכל ומדות. 

מה שאין כן די עבודה פון שוב 
איז ניט מצד אָפּשאַצן דעם ריחוק 
והפלאת אלקות לגבי זיינע הגבלות, 
נאָר מצד קבלת עול מלכות שמים, 
װאָס ער ויל אויספירן דעם אי- 
בערשטנס רצון, ובמילא איז דאָס ביי 
אַלעמען גלייך, 

נאָך אַ טעם אױיף דעם װאָס 
;מטבע?" איזן מורה איף ששוב": 
מטבע איז מלשון טבע. 


שי ח והת 


די צוויי פּירושים אין מטבע זי" 
נען פאַרבונדן, װאָרום דאָס װאָס 
מטבע אין חריף לצאת, און האָט ‏ 
אַ באַשטימטן ווערט אין דאָס ניט 
תלוי אין הרגש פון יעדן מענטשן 
װאָס נוצט עס, נאָר דאָס איז אַ 
;טבע? און רעזולטאט פון די תכונות 
חומר המטבע וכיו"ב, װאָס דערפאַר 
איז דאָס בשווה פאַר אַ רבוי מענטשן 
װאָס זיינען פאַרשידן צווישן זיך בכל 
שאר עניניהם -- און דאָס איז דער 
ענין פון ;שוב" וקבלת עול -- 
השוואה בכל אחד ואחד און קומט 
פון הכרה אַז דער אויבערשטער ויל 
כביכול דירה בתחתונים אין ועלט, 
אין גשם און לבושי הטבע, 

ה. דער תכלית איז, עס זאָל זיין 
;מטבע של אש', דער חיבור פון 
מטבע מיט אש צואַמען 

בטבע בני אדם, בשעת מען טוט 
אַן ענין מצד ההרגש האָט מען אין 
דעם אַ חיות און אַ התלהבות (װאָס 
דאָס איז אַ טעם נוסף אױיף דעם 
װאָס רצוא נקרא בשם אש, מצד 
דעם חיות והתלהבות װאָס אין אש) 
אָבער בשעת מען טוט אַן ענין מצד 
קבלת עול, האָט מען אין דעם ניט 
קיין קאָך און קיין חיות ), 

עס דאַרף אָבער זיין ;מטבע של 
אש", ביידע זאַכן צוזאַמען, עס זאָל 
זיין מטבע,. קבלת עול, און פוג- 
דעסטוועגן זאָל מען האָבן אין דעם אַ 
התלהבות און אַ קאָך. דער קאָך 
זאָל זיין ניט אין ענינים װאָס ער 
וויל, נאָר אין ענינים פון קבלת עול 
מלכות שמים, 

װי אַזױ פּועל'ט מען עס זאָלן 
זיין ביידע הפכים צװאַמען! איז בכח 
הנברא קען דאָס טאַקע ניט זיין, נאָר 


) זע אויך ליקוט צו שבת חוה"מ סוכות. 





ל ק ו טי 


דאָס קומט מצד התגלות האלקוז 
כנבראים, װאָס ער איז דאָך נושא 
המכים, 

און דאָס מיינט מטבע של אש 
מתחת כסא הכבוד: פון װאַנען קומט 
די ,מטבע של אש" -- מתחת כסא 
הכנוד, שהוא ראשית התגלות אלקות 
בנבראים כג"ל, 

בפרטיות בנשמות ישראל, איז כסא 
הככוד די עצם הנשמה װאָס חצובה 
מתחת סא הכבוד, װאָס אין איף 
איז דער ניצוץ קטן שבבורא ). ומצד 
אים איז דאָ די עבודה פון מטבע 
של אש. 

ז. לויט דעם װעט מען שוין פאַר" 
שטיין, װאָס דער הראה לו הקדוש 
ברוך הוא מטבע של אש מתחת כטסא 
הכבוד איז געװען אַן ענטפער אױיף 
משה רבינו'ט וואונדער װי קען זיין 
כופר גפשו, 

װאָרום דער ענין החטאים והפּגמיט, 
אַפילן חטא העגל, רירן אָן מער גיט 
וי אין גילויים, אָבער די עצם הגשמה 
איז דאָך אַלע מאָל גאַנץ, וגם בשעת 
החטא היתה באמנה אתו 'יתתרף ) 
איז דורך דער עבודה פון /;מטבע 
של אש", חיבור רצוא ושוב, װאָס 
קומט מתחת סא הכבוד, עצם הבשמף, 
טועל'ט זי אויך אין די גילוים, אַזן 
עס וערט כפרה מלשון קינוה, דאָס 
נעמט אַראָפּ אַלע פּגמים און נאָךף 


מער, כיז אז ער װערט רצוי כמו 
קודם החטא *), 
ה. מיט דער אױבנדערמאַנטער 


דערקלערונג אין דעם ענין מחצית 


8) צץ הײם שער דרושי 
הובא בלקוטי תורה ד"ה 
(השני) פ"ב, 

9) תניא פב". 

0) אגרת התשובה 


אבי"יצ מ"א, 
ושמתי פרפד 


פ"ב. 
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השקל, װועט מען פאַרשטיין פאַרשי" 
דענע פּרטי דינים װאָס זיינען געווען 
במחצית השקל: 


א) דער דין ביי מחצית השקל אי 
הששיר לא ירבה והדל לא ימעיט, 
אין פלוג, װיבאַלד ער איז אַן עשיר, 
פאַרװאָס טאַקע לא ירבה? נאָך מע" 
רער איז ניט פֿאַרשטאַנדיק, װיבאַלך 
אַז פון דעם מחצית השקל האָט מען 
געקויפט קרבנות צבור, און דער דין 
ביי קרבנות אין עשיר שהביא מנחת 
עני לא יצא ), היינט פאַרװאָסם =- 
העשיר לא ירבה! 

אָבער לויט װי מען װאָט דער" 
קלעט איז פאַרשטאַנדיק: דער חילוק 
פון עשיר מיט עני אין נאָר אין 
כחות חגלויים, אָבער מצד העכער פון 
כחות הגלויים ועל אחת כמה וכמה 
מצד העצם איז דאָך כולן מתאימות 
וא אחד לכולנה וכו'"), איו בשעת 
מען דאַרף האָבן אַן עבודה שמצדר 
העצם, זיינען אַלע גלייך. 

ב) מחצית השקל האָט מען גע" 
דארפט געבן כסף דוקא און גיט 
קיין שוה כסף ") -- וייל אַן עבודה 
שמצד עצם הנשמה װאָס אין דעם 
אין ניטאָ קיין חילוקים, דאַוף זיין 
פון כטף דוקא, מטבע שחריף לצאת, 
ביי אַלעמען גלייך, 

ג) פון מחצית השקל האָט מען גע" 
קויפט קרבנות צבור און גיט קיין 
קרבנות יחיד*), ביי קרבנות יחיך 
איז דאָ התחלקות, און אַן עשיר אַז 
ער ברענגט אַ מנחת עני איז לא יצא. 
קרבנות ציבור איז אַן ענין מצד הת" 

1 נגעים ביים עברעֹי 

2) תניא פל"ב, 


3) בכורות מט, ב, 
4) זע אויך אויבן עמוד 164, 
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אחדות וכללות ישראל, װאָס אַלע אידן 
צוזאַמען זיינען אַ קומה שלימה, 

ד) פון מחצית השקל האָט מען גע- 
מאַכט אדני המשכן דוקא און ניט קיין 
יריעות וקרשים., יריעות וקרשים זיי- 
נען געווען איש כפי נדבת לבו -- 
ווייל יריעות וקרשים שייכים לכחות 
הגלויים שיש בהם התחלקות, משא"כ 
אדני המשכן, דער יסוד המשכן, איז 
אין עבודת ה' דער ענין פון קבלת 
עול'=, 


ט. נאָכן חורבן בית המקדש איז 
מחצית השקל איבערגעטראָגן געװאָרן 
אין צדקה *). מיר געפינען אַז צדקה 
גיט מען אין דערפרי קודם התפלה, 
כמאמר רז"ל") יהיב פּרוטה לעני 
והדר מצלי, 

די שייכות פון תפלה וצדקה איז: 


א) תפלות כנגד תמידין תקנום *) און 


תמידים זיינען קרבנות צבור. ב) תפלה 
איז דער יסוד העבודה פון כל היום 
(װאָרום דאָס איז דאָך דער אָנפאַנג 
פון דער גאַנצער עבודת היום), און 
דאָס פאַרנעמְט דעם גאַנצן מענטשן 
עד מיצוי הנפש, כלשון הספרי, במילא 
איז מובן די שייכות פון צדקה, װאָס 
דאָס נעמט כל נפשו החיונית כן' 
חיי נפשו כו'=), צו תפלה, 


י. אַזױ װוי אין מחצית השקל איז 
דער חיבור פון מטבע און אש, אַזױ 
איז אויך אין צדקה. 

צדקה מיינט אַז ער גיט אַװעק 
זיין געלט צום אָרעמאַן. דאָס קריגן 
די געלט איז געגליכן צו אש, ואָ- 


5 זע איך אויבן עמוד 1662165, 

6) זע שע"ת לשולחן ערוך אורח חיים 
סימן תרצ"ך. 

7 בבא בתרא י, א. 

8) ברכות כו, ב. 

9) זע תניא פל"ן. 
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ום אויף די געלט האָט ער דאָך 
געהאָרעװעט אָדער, על כל פּנים, ער 
האָט פאַר די געלט געקענט קויפן 
חיי נפשו, במילא איז ער דאָך פאַר- 
קאָכט אין דעם מיט א התלהבות 
וחיות *). 

און ער גיט עס אַװעק לעני דלית 
לי' מגרמי' כלום, ד. ה. אַז ער האָט 
ניט קיין סיבה און טעם *) צוליב װאָס 
ער גיט (װאָרום אויב ער גיט מצד אַ 
טעם, איז דאָס ניט קיין ענין פון 
נתינת צדקה לעני בטהרתה, און יענער 
איז שוין אויך ניט קיין עני דלית לי' 
מגרמי' כלום, ער האָט דאָך עפּעס 
אַן ענין װאָס מצד דעם קומט אים 
מען זאָל אים געבן), מער ניט וי 
מצד קבלת עול בלבד, 

איז דאָס אַן ענין פון מטבע של 
אש, ער נעמט זיין ;אש", זיין חיות, 
און מאַכט פון אים אַ מטבע, קבלת 
עול, 

נאָך מערער, אַז דער קבלת עול 
גופא איז מיט אַ חיות והרגש, װאָ- 
רום עס דאַרף דאָך זיין דער מפייסו, 
דער הרגש. נאָר דער הרגש איז 
ניט מצד אַן ענין װאָס יענעם קומט, 
נאָר מצד קבלת עול. 

און דאָס אין װאָס צדקה הייסט 
מטבע של אש, מצד צויי טעמים: 
א) ער גיט אַװעק זיין חיות אויף 
קבלת עול. ב) דער קבלת עול גופא 
איז מיט אַ חיות. 

און װיבאַלד אַז דער חיבור פון 
די צוויי הפכים קומט מצד קבלת 
עול ועצם הנפש כנ"ל, װערט עס 
כופר נפשו, וחטאך בצדקה פּרוק =), 


0 זע יומא פה, בי 

1 זע אויך שיחה צו פּרשת תבוא. 

2 זע אגרת התשובה פ"ג ועוד. להעיר 
ג"כ ממכילתא משפטים (כא. ל). 








ל קוטי 


עס וערט אַ כפרה על כל החטאים, 
וגם חטא העגל װאָס איז דוגמת חטא 
עץ הדעת ') און האָט גורם געוען 
סילוק השכיגה'), און דורך צדקה 
איז מען מכפר כל החטאים בין אַז 
יתרצה לו לראות פּני המלך, אחזה 
פניך, השראת השכינחה כמ"ש ועשו 
לי מקדש ושכנתי בתוכם, בתוך כל 


אחד ואחד מישראל, 
(משיחת ש"פף שקלים, תשי") 


יא. אין היינטיקער הפטרה װערט 
דערציילט וועגן אלי' הנביא װאָס ער 
האָט געטאָן בשעת עס איז געוען 
אַן עת צרה -- וועלכע איז געקומען, 
װי יעדער עת צרה, מצד טשטוש 
הדיעות ובלבול המוחות. אלי' הנביא 
האָט צונויפגעקליבן אַלע נביאי הבעל 
מיט אַלע אידן, און געזאָגט זיי, עד 
מתי אתם פּוסחים על שתי הסעיפים, 


לכאורה, פאַרװאָס האָט ער ביי זי 
געמאָנט עד מתי אתם פּוסחים על 
שתי הסעיפים,. ער האָט געדאַרפט 
מאָנען עד מתי אתם עובדים לבעל, 
שוין צייט איר זאָלט אויפהערן די" 
נען דעם בעל און אָנהויבן זאָגן 
הוי' הוא האלקים, 

וועט מען עס פאַרשטיין דורך דער" 
קלערן פריער דעם חילוק צװישן 
עבודה זרה און פוסחים על שתי 
הסעיפים, 


יב. באמת איז דאָך ניט פאַר" 
שטאַנדיק װי קומט עס אַז אַ איד 
זאָל זיין אַן עוכד עבודה זרה? אידן 
זיינען דאָך מאמינים בני מאמינים 


3 זהר חלק א נב, ב. 

4) בראשית רבה יט, 1 -- לענין חטא 
צץ הדעת, ובמילא מובן גם לענין חטא 
העגל, 


ש י חות 189 
און זיינען ניט שייך צו כפירה חס" 
ושלום כלל, 

װעט מען עס פאַרשטײן לויט הי 
דער רמב"ם ') זאָגט אַז די התחלה 
פון עבודה זרה איז געקומען מצךף 
דעם װאָס די השפּעה שמלמעלה גייט 
דורך די כוכבים ומזלות, דערפאָר 
האָבן זיי זיך משתחוה געוען און 
אָפּגעגעבן כבוד צו די כוכבים ומזלות, 
נכדי די כוכבים ומזלות זאָלן די 
משפּיע זיין השפעות. 

דער אמת איה אַז כאָטש אַז די 
השפּעה גייט דורך די כוכבים ומזלות, 
דאַרף מען זיי ניט געבן קיין כבור, 
ווייל זיי זיינען מער ניט װי כגרזן 
ביד החוצב, 

און װי עס װערט דערקלערט אין 
חסידות *) דער חילוק פון אב ואם, 
שנצטוינו לחלוק להם כבוד, ביז כומ" 
בים ומזלות, אַז ניט נאָר שלא נצטוינו 
לחלוק להם כבוד, נאָר אדרבה, עס 
איז נאָך אַן עבירה -- וויילע אב ואם 
זיינען בעלי בחירה, מה שאין כן 
כוכבים ומזלות זיינען כגרזן פֿיך 
החוצב, 

און בשעת מען גיט כבוד און מען 
בוקט זיך צו כוכבים ומזלות, איז 
דאָס עבודה זרה, װאָס אין פון די 
האַרבסטע עבירות, װי עס שטייט אין 
גמרא "), חמורה עבודה זרה שכפל 
הכופר בה כאילו מודה בתורה פולה. 

נמצא אַז די סיבה װאָס זיי האָבן 
געדינט עבודה זרה איז געװען בכדי 
צו האָבן, לויט זייער פאַלשן באַגריף, 
פון זיי השפּעות גשמיות, ד. ה. אל" 
ליב זייערע אייגענע פּניות. 


5) הלכות עכו"ם פ"א ה"א, 

6 זע ד"ה מים רבים תשי"ז. זע אױיך 
ספר המצות להצמח-צדק מצות מילף. 

7) גדרים כה, א. 
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און דאָס איז די סיבה װאָס אױיך 
אידן װאָס זיינען מאמינים בני מא- 
מינים זאָלן קענען איבערפאַלן רחמנא 
לצלן אין חטא ע"ז -- וויל דאָס 
איז ניט װאָס זיי דינען די ע"ז מיט 
אַן אמת חס ושלום, דאָס איז מער 
ניט װי צוליב פּניות. 

(דאָס װאָס אַ איד דינט דעם או- 
בערשטן אין דאָס ניט נאָר בכדי 
ער זאָל אים משפּיע זיין זיינע באַ- 
דערפענישן, נאָר וייל ער איו אי" 
בערגעגעבן צו אים מיט אַן אמת 
ובלב שלם, שלא על מנת לקבל פּרס, 
מה שאין כן אַן עובד עבודה זרה, 
להבדיל, איזן דאָס נאָר צוליב די 
השפּעות וועלכע זי אין משפּיע) 

און דאָס איז אויך דער טעם וװאָס 
זיי האָבן געדינט צום בעל, כמ"ש =) 
ומן אז חדלנו גו' חסרנו כל. 


יג. הגם דער כללות ענין פון ע"ז 
איז צוליב די השפּעות וועלכע מען 
איז מקבל דורך איר, איז אָבער אין 
דעם גופא פאַראַן צוויי אופנים: ע"ז 
און פּוסחה על שתי הסעיפים, 

עבודה זרה מיינט, אַז ער מינט 
טאַקע באמת אַז די ע"ז גיט אים 
השפּעה, איז כאָטש ס'איז טאַקע צו" 
ליב אַ פּני', פונדעסטוועגן איז דאָך 
אָבער די פּני' ביי אים מיט אַן אמת, 
ער האַלט טאַקע אַז דורך דעם װאָס 
ער װעט דינען די כוכבים ומזלות 
וװועלן זיי אים געבן השפּעה. 

מה שאין כן פּוסח על שתי הסעי- 
פים, איז דאָך בספק, און עס זי- 
נען דאָ אַזעלכע װאָס זיי זיינען תמיד 
בספק, ומזמן לומן כאַפּט ער זיך 
אַז די ע"ז איז אין בה ממש. נאָך 
אַן אופן פון פּוסח -- ענין השיתוף: 


28) ירמיי מד, יח, 
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ער גלויבט אין דעם אויבערשטן און 
אויך אין דער עבודה זרה להבדיל. 


װאָס דער אמת איז דאָך, אַז אַפילן 
דינען עבודה זרה בשיתוף אָדער 
משום ספק -- אפילו אויב מער ניט 
וי בדבור אַלײן צי במעשה אַלײן 
אָן קיין שום אמונה בלב כלל, איז 
אויך אַן עבירה גדולה ביותר, ביז 
אַז אויך אויף דעם איז זיך אַ איך 
מוסר נפש, כדאיתא בתניא'?). 


יד. לויט דעם װעט מען פאַרשטיין 
אַז אין פילע פּרטים איז דער ענין 
פון פּוסח על שתי הסעיפים ערגער 
פון עבודה זרה. 

הגם אַז בכללות איז עבודה זרה 
ערגער, װאָרום ‏ ער איז שטענדיק 
פאַרדאָרבן, ער איז אַ כופר רחמנא 
לצלן, -- אָבער בנוגע צו תשובה, 
איז הפּוסח על שתי הסעיפים ערגער, ‏ 
װאָרום ס'איז שווערער אַז דער פּוסח 
על שתי הסעיפים זאָל טאָן תשובה 
שלימה אמיתית, 

אין דעם זיינען פאַראַן צוויי פּרטים ; 


א) דער װאָס האָט געגלויבט אין 
דער עבודה זרה, איז בשעת ער כאַפּט 
זיך אַז הוי' הוא האלקים און בין 
היינט האָט ער געהאַט אַ ביטערן 
טעות, פילט ער דאַן דעם גריסן 
חטא װאָס ער האָט געטאָן, ובמילא 
טוט ער תשובה וי עס באַדאַרף זיין, 
און דאַן איז ושב ורפא לה 

דאַקעגן דער פּוסח על שתי הסעי" 
פים, װיבאַלד ער גלויבט דאָך אויך 
אין דעם אויבערשטן, איז אַפילו שפּע- 
טער, פילט ער ניט אױף אַזױ פיל 
דעם גודל החטא, ער טראַכט בי 
זיך : װאָס האָב איך געטאָן אַזא חטא ? 





9) פייט, 





ל ק וט י 


איך בין דאָך מלכתחילה געווען בספק 
אפילו בחיצוניות, ובאמת בין איך 
דאָך וי אַלע אידן אַלע מאָל געװען 
א מאמין וכו" וכו'. במילא האָט ער 
ניט קיין חרטה מיט אַן אמת אאין 
תשובתו שלימה = 

ב) דער װאָס גלויבט אין עבודה 
זדה גיט בשיתוף איז ער מקולקל 
בתכלית ר"ל, ער האָט אַ טעות און 
מיינט אַז הבעל הוא --- חס ושלום -- 
האלקים. עס קען אָבער זיין אַז כאָטש 
ער איז אָפּגעריסן פון אלקים אמת, 
אָבער דער כללות ענין הרוחניות אין 
אים נוגע. דאַקעגן הפוסה על שתי 
הסעיפים בשיתוף, וייזט דאָך אויף 
אזא פאַרדאָרבנקײט, אַז ניט נאָף 
װאָס ער װיל ניט האָבן אַ שייכות 
צו אלקים אמת, נאָר ער האָט נִיט 
קיין שייכות צו כללות ענין הרוחניות, 
וראיה על זה, אַז װיסנדיק דעם אמת 
אַז הוי' הוא האלקים, איז ביי אים 
רעכט צו פאַרביײיטן -- חס ושלום -- 
דעם אויבערשטן צוליב גשמיות, פֿאָף" 
בייטן מקור מים חיים אויף לחצוב 
בארות נשברים *), 

אָן עובד עבודה זרה, אויב רוז" 
ניות רירט אים אָן, איז בשעת ער 
כאַפּט זיך זיין טעות, װועט ער תשובה 
טאָן. דאַקעגן הפּוסח כו', װיבאַלד אים 
איז ניט נוגע דער ענין הרוהניות, 
אים איזן נוגע נאָר זיינע גשמיות, 
איז אַפילו קומענדיק צום אמת אַז 
גשמיות הענגט אֶפּ נאָר פון אוי" 
בערשטן, װעט ער אױך ניט תשובה 
טאָן צום אויבערשטן באמת -- נאָף 


צוליב די גשמיות. 
0) וװעגין דעם זצ אויך רבנו יונת ריש 
ברכות. אורה חים סימן תר"ג, קוגטרס 


ומעין מאמר יר, פ"ב. 
1) ירמיי ב, יג, 
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טו, דאָס אַלץ איז נאָר בנוגע צו 
זיך. עס איז אָבער פאַראַן נאָך אַן 
ענין מיט װאָס פּוסח על שתי הסצי" 
פים איז ערגער פון עבודה זרה, און 
דאָס איז: בנוגע צו יענעם, 

דער װאָס דינט עבודה זרה ר"ל 
װוצט זיך קיין איד פון אים גיט 
אָפּלערנען. ויסנדיק אַז ער איו אַ 
כופר, האָט מיט אים קינער גיט 
קיין געשעפטן. דאַקעגן דער פוסח 
על שתי חסעיפים, װיבאַלד ער איז 
דאָך אַ מאמין אויך, איז ער בכלל 


מחטיא את הרבים, והמחטיא אה 
הרבים קשה מכולם, 
טו, די גמרא") זאָגט אַז דעם 


יצר הרע פון עבודה זרה האָט מען 
מכטל געווען זיין כוח, אָבער דער 
ענין פון פוסה על שתי הסעיפים 
איז אויך היינט שטאַרקער פון יצר 
הרע דעבודה זרה, צי אין דקות 
דדקות, צי אין דקות אָדער ואָך 
מערער. 

עס זיינען פאַראַן אַזעלכע װאָס צו" 
ליב גשמיות'דיקע פּניות, פּרנסה, כבוד 
המדומה און מה יאמרו הבריות, זי" 
נען זיי מוותר לפי שעה אױף כמה 
וכמה ענינים פון תורה ומצות. אויף 
די פּאָר טעג צי די פּאַר װאָכן שטעלט 
ער אַװעק דעם שולחן ערוך צװאַמען 
מיטן אויבערשטן כביכול אויפן טַּאַ" 
ליצע -- שעלו -- בכדי מען זאָל 
ניט זאָגן אויף אים אַז ער איז אַ 
בטלן, אַז ער פאַרשטייט גיט די היין" 
טיקע צייט, ובפרט אַז דאָ אין אַמט" 
ריקע דאַרף מען פאַרבויגן אויף די 
אַלטע זאַכן, מען דאַרף זיך פירן אַ 
ביסל לויטן רוח הזמן פו', 

און צולי דעם, מען זאָל ניט 


2 יומא טס, ב. ובחידושי אגדות שׁם. 
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זאָגן אויף אים אַז ער איז אַ בטלן 
בכדי ער זאָל האָבן כבוד המדומה, 
אָדער נאָך געלט (װאָס באמת גייט 
אַװועק די געלט אויף דאָקטוירים וכו" 
װאָרום װיבאַלד אַז די געלט קומט 
ניט לויט דעם אויבערשטנס רצון -- 
גייט עס אַװעק אױיף ענינים בלתי 
רצויים, װאָרום עס פעלט דער יברכך 
גי וישמרך מן המזיקים) איז ביי 
אים רעכט צו פאַרקויפן, לפי שעה 
על כל פּנים, דעם אויבערשטן כביכול 
מיט זיין אייגענע נשמה, 

דאַרף מען ויסן אַז אין פילע 
פּרטים אין דאָס נאָך ערגער פון 
עבודה זרה, מצד די פריער-דערמאָג- 
טע טעמים: 


א) עס איז שווערער צו טאָן תשובה 
מיט אַן אמת, װאָרום ער פילט ניט 
אַזױ שטאַרק דעם חטא. ער װעט 
זיך איינריידן אַז זיין חטא איז ניט 
אַזױ גרויס, װאָרום בכלל איז ער 
דאָך אַן ערלעכער איד, איז מה רעש 
אַז אויף אַ קליינער ויילע האָט ער 
פאַרבויגן אַן ענין צוליב פּונסה 
א. א. װ. 


ב) ער איז אַ פאַרדאָרבענער. ער 
קען פאַרבייטן גייסטיקע ענינים װאָס 
זי זיינען ענינים נצחיים, אויף ענינים 
גשמיים װאָס זיי זיינען מער ניט 
וי לפי שעה. ער פאַרקויפט עולם- 
הבא הנצחי צוליב געלט און כבוד, 


ג) ער איז מחטיא את הרבים. בשעת 
ער װועט אַרױסגײין חס ושלום מיט 
אַן עפענטלעכער כפירה,. ועט מען 
אים אַרױסװאַרפן פון די ד' אמות, 
אָבער בשעת ער פאַרװיקלט די עני" 
נים פון היפּך התורה און זאָגט אַז 
לפי שעה מאַכט ניט אויס און ברענגט 
נאָך אַ ;ראי'" פון אַ פּסוק אָדער 


שי הות 


אַ מאמר רז"ל, איז ער מחטיא את 
הרבים, 


יז. אויף דעם איז די הוראה פון 
דער הפטרה אַז די עיקר מאָנונג 
איז ;עד מתי אתם פּוסחים על שתי 
הסעיפים", דאָס איז נאָך ערגער פון 
עבודה זרה. 


און אַזױ וי עס איז געווען דע" 
מאָלט אַז אַלע אידן האָבן תשובה 
געטאָן און געזאָגט הוי' הוא האלקים, 
הוי! הוא האלקים, צוויי מאָל, נאָך 
מער וי בשעת מתן תורה װאָס עס 
שטייט אנכי הוי' אלקיך איין מאָל *6), 
וי עס װערט דערקלערט אין פיל 
ערטער אַז דורך תשובה קומט מען 
צו העכער פון דעם מצב קודם החטא, 
כפלים לתושי'; 


און ניט נאָר צוויי מאָל אַזױ פיל 
אין כמות, נאָר נאָך מערער, אַז דער 
צווייטער מאָל איז אַ העכערע מדריגה 
באין ערוך פון דעם ערשטן מאָל -- 


אַזױ אויך איצטער: די אַלע װאָס 
זיינען פּוסחים על שתי הסעיפים 


דאַרפן תשובה טאָן. און בכפלים 
לתושי', 
ישראל זיינען דאָך ערבים זה 


בזה **), אידן זיינען אויסגעמישט איי" 
נער מיטן אַנדערן, איז דעם אור 
װאָס זיי װועלן באַקומען דורך זייער 
תשובה, וועט ער נמשך וערן אויך 
אין די אידן וועלכע זיי האָבן, רחמנא 
לצלן, מחטיא געווען. | 

און דער אויבערשטער ועט געבן 
עס זאָל זיין בחסד וברחמים, און די 


3 זע לקוטי תורה דברים סה, ג. ספר 
המצות להצמח צדק מצות ודוי ותשובה 
פ"ב. ובכ"מ, 

4) סנהדרין כז, ב. שבועות לט, אי 





לק ו טי 


מחטיאים צוזאַמען מיט די װאָס זיי 
האָבן פאַרשלעפּט זאָלן תשובה טאָן 
בכפלים לתושי', און זאָגן אַלע צו" 
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זאַמען הוי' הוא האלקים, הוי' הוא 
האלקים, 
(משיחת שבת פרשת תשא, תשי"ז) 


פרשת ויקהל 


א. דער אָנהויב פון זיינטיקער 
סדרה איז: ויקהל משה את כל עדת 
בני ישראל ויאמר אליהם אלה הדב- 
רים אשר צוה ה' לעשות אותם 
ששת ימי תעשה מלאכה וביום 
השביעי יהי' לכם קדש שבת שבתון 
וגו" 

זיינען אין דעם פאַראַן פיל דיוקים 
און קשיות, װאָס עטלעכע פון זי 
פרעגן אויך די מפרשי התורה: 


א) װאָס איז דער ענין פון ויקהל 
משה, דער געויינלעכער לשון אין 
תורה איז דאָך ויאמר משה, וי עס 
שטייט אין די מערסטע ערטער און 
אויך אין דער פרשה אין עטלעכע 
פּסוקים ווייטער ביי דעם ציוי פון 
תרומת המשכן? 


ב) ער זאָגט, אלה הדברים אשךר 
צוה הוי! לעשות אותם, און ער דעף" 
קלערט ניט װאָס זיינען די דברים? 
רוב מפרשי התורה לערנען אַז דאָס 
גייט אוױיף ציוי תרומת המשכן 
אָבער דאָס איזן דאָך שװער, װאָרום 
ווייטער ביי תרומת המשכן זאָגט עף 
נאָך אַמאָל ויאמר גו', מוז מען דאָך 
זאָגן אַז די אמירה גייט אויף אַן 
ענין, װאָס איזן פאַר דעם צוייטן 
ויאמר, אויף דעם װאָס ער אָגט 
באַלד נאָך דעם -- ששת ימים הו', 
איז דאָך אָבער ניט פאַרשטאַנדיק: 
אויף שמירת שבת זיינען יי דאָך 


שוין אָנגעזאָגט געװאָרן אין די עשרת 
הדברות. 


ג) פאַרװאָס זאָגט ער שבת שבתון, 
צוויי מאָל דעם ענין פון שבת? 


ד) רש"י זאָגט און אַזו ‏ שטייט 
אויך אין גמרא, מדרש) און והר) 
אַז הרקהל משה איז געװוען אױף 
מאָרגן נאָך יום כיפור, בשעת משה 
רבינו איז אַראָפּגעקומען פון הר סיגל, 


פון דעם איז פאַרשטאַנדיק אַז דער 
ויקהל משה גו' האָט אַ שייכות צו 
יום כיפור װאָס זיין ענין אין -- 
כפּורים, װאָס דער אויבערשטער האָט 
געזאָגט צו משה'ן, .סלחתי כדבריף", 
װאָס דאָס איז די כפּרה אויפן הטא 
העגל, דאַרף מען פאַרשטיין װאָס איז 
די שייכות צװוישן זייף 


ב. װעט מען עס פאַרשטיין דער" 
מאָנענדיק פריער די דברי רו"ל) 
וועגן דעם דיוק פון לשון תעשה 
(תי"ו צרוי', עיי"ן קמוצה) און ניט 
תעשה (מיט אַ פת"ח). דער חילוק 
איז: תעשה (מיט א פת"ח) מיינט, 
עשי! בהתעסקות -- טאָן מיט א 
פאַרנומענקייט. תעשה (מיט אַ ציך"י) 
מיינט עשי' בדרך ממילא -- אַז 


4 מכילתא יתרו פרשה 3. זהר ח"ב 
קצה, א 
) זע במפרשי התורה על הכתוב. 
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עס טוט זיך אָפּ פון זיך אַלײין 
שטייט אויף דעם אין מכילתא 
(במקומו), בזמן שישראל עושין רצונו 
של מקום מלאכתן נעשית על ידי 
אחרים, 


דאָס איז די ברכה פון הימל. יש" 
דער ענין איז דאָך אָבער דאָ איך 
אין דער עבודה פון מענטשן איז 
דער ענין פון תעשה (בציר"י) אין 
עבודה, אַז די מלאכה ועובדין דחול 
װאָס אַ איד דאַרף טאָן בששת ימי 
החול, דאַרף זיין אָן התעסקות -- 


אָן אַ פאַרנומענקייט -- נאָר אַזױ 
װי דאָס װאָלט זיך געטאָן פון זיך 
אַליין, 


אַזױ וי עס שטייט) יגיע כפּיך 
כי תאכל אשריך וטוב לך, װאָס דער 
טייטש איז') אַז די יגיעה װאָס דער 
מענטש האָרעװעט צוליב זיינע קער" 
פּערלעכע באַדערפענישן (תאכל) 
דאַרף זיין נאָר מיט די הענט און 
ענלעכע חיצוניות'דיקע אברים (כפּיך) 
אַליין. די קאָפּ און די האַרץ דאַרפן 
ליגן אין תורה ומצות, און בשעת 
זיין הנהגה איז: יגיע כפיך כי תאכל 
-- דאַן איז אשריך וטוב לך, לוט 
דעם מאמר רז"ל ') אשריך בעולם הזה 
וטוב לך בעולם הבא, 


און דאָס מיינט אויך תעשה 
(בציר"י) בדרך ממילא, ער ליגט ניט 
אין דעם עסק מיט זיין מוח און 
האַרץ, ער טוט עס נאָר בלויז מיטן 
כח המעשה, און אויך דעם כח המעשה 
נוצט ער אין דעם מער ניט איף 
וויפל עס איז נויטיק אויף צו מאַכן 
אַ כלי אויף ברכת הי" 


3) תהלים קכה, ב. זע אױבן עמוד 62, 
לקוטי תורה שלח מב, ד. ועודי 
5) אנות פ"ך מ"א. ברכות ח, אי 


שי ח ו ת 


װאָרום דער אמת איז דאָך, אַז 
וברכך הוי' אלקיך בכל אשר תעשה. 
ניט זיין עשי' גיט פּרנסה, נאָר די 
ברכת הוי' גיט פּרנסה, מער ניט 
װאָס די ברכת הי' דאַרף האָבן אַ 
כלי אין טבע, דערפאַר דאַרף זיין 
דער ;בכל אשר תעשה". אָבער עס 
איז מער ניט וי בלױז אַ כלי. און 
דערפאַר דאַרף מען טאָן אין דעם 
נאָר אַזױ פיל אויף ויפל עס איז 
נויטיק כדי עס זאָל זיין אַ כלי, 
ד. ה. אַז די קאָפּ מיט דער האַרץ 
זאָלן אינגאַנצן ניט ליגן אין דעם, 
אויף תחבולות, א. ד. גל, און אויך 
מיטן כח המעשה, טאָן בלויז אויף 
וויפל עס איז נױיטיק. 


--- דער אמת איז דאָך אַז עס האָט 
אינגאַנצן ניט געדאַרפט דערלױיבט 
זיין ‏ טאָן מלאכה. װאָרום עס איז 
דאָך את השמים ואת הארץ אני מלא 
און מלא כל הארץ כבודו (גיט ברוך 
הוא געפינט זיך אומעטום), איז מצד 
כבוד מלך מלכי המלכים הקדוש ברוך 
הוא האָט ניט געדאַרפט זיין דער" 
לויבט טאָן קיין מלאכה, װוי די רז"ל 
זאָגן מאן דמחוי קדם מלכא כו' '), 
עס איז מער ניט װאָס די תורה 
האָט געגעבן רשות און געהייסן טאָן 
מלאכה, אַזױ וי עס שטיט: בכל 
אשר תעשה,. ששת ימים תעבוד. 
ובמילא, איז אויף וויפל ס'איז נויטיק, 
האָט דאָך אויף דעם די תורה געגעבן 
רשות, אָבער מערער דערפון איז 
אויסער דעם װאָס דאָס וױיזט דאָך 
אַז ביי אים פעלט דער אָפּלײג אַז 
דער עיקר איז דער וברכך הוי' אלקיך 
(און וי עס וװערט וייטער דער" 


ומא אטעטאעסומסטמ ואס 


6 זע חגיגה ה, ב. להעיר מאגרת הקדש 
סימן כ"ד, 





ל ק ו טי 


קלערט אין סעיף ה'), איז דאָך דאָס 
אויך אַן ענין פון מחוי' קמי' מלכא -- 


ג. אין פלוג, איז אָבער ניט פאַף" 
שטאַנדיק, פאַרװאָס רופט עס דער 
פּסוק אָן דוקא מיטן נאָמען יגיעה, 
יגיע כפּיך? ובפרט לױט װי גע" 
זאָגט אַז דאָס איז בלא לב ולב, אַז 
ער נעמט זיך ניט צום האַרצן? 

װועט מען עס פאַרשטיין לט דעם 
װאָס איז באַוואוסט ', אַז ווען מען 
אַרבעט אין אַ זאַך װאָס מען האָט 
אין איר א תענוג, איז אפילו בשעת 
מען לייגט אַרײן אין דעם אַ סך 
כחות, ווערט מען ניט אַזױ שטאַרק 
פאַרמאַטערט, ווייל מען האָט אין דעם 
אַ געשמאַק. אָבער ווען מען אַרבעט 
אין אַ זאַך אין וועלכער מען האָט 
ניט קיין געשמאַק, איז אֲפִּילוֹ אויב 
מען אַרבעט נאָר אַ ביסל, מאַטערט 
דאָס אויך אויס, 

אַזױ אויך ביי דעם: מצד דעם 
װאָס ער האָט ניט קיין געשמאַק אין 
גשמיות, ער טוט אין דעם מער ניט 
ווייל ער מוה, 

--- װאָרום כאָטש אַז אויך דעם 
עסק נוצט ער אס לעבודת הו" 
ביז מען זאָגט אַז אויך דערמיט איז 
ער מקיים אַ מצוה לויט דעם מאמר 
רז"ל ') אויפן פּסוק ששת ימים תעבוד, 

ש צ ד"ה קרווב הי תר"ץ (קונסרס ט) 

8) מכילתא -- הובאה בדרשות ר' יהושע 
אבן שועב פרשת וישב, ובספר מנחה בלולה, 
ובמכילתא דרשב"י : כשם שנצטו ישואל 
על מצות עשה של שבת כך נצטו על 
המלאכה. ועל פי זה מובן בפשיטות מֹאמֿר 
רזײל בראשית רבה פט"ז (ופליג פוה על 
הספרי עקב על הפסוק ולעבדױו בכל לבבכם) 
וראה גם כּן אבות דרבי נתן פי"א. רמפ"ן 
ויקוא כה, ג, קגטרס וְמלִין פל"0ג. -=- 
ועל פי זה מיושב לשון רשאין בחילין 
(גד, ב. וראה שם רשיי ותוספות). 
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אַז דאָס אין אַ מצות עשה, פוו" 
דעסטוועגן איז ער דאָך בשעת מעשה 
פאַרנומען מיט ענינים גשמיים, און 
זיין תענוג איז דאָך אויף טאָן אין 
ענינים װאָס זיי זיינען מצות בגלוי, 
ובמילא איז דער עסק אין גשמיות? 
כיי אים אַ הכרח א געצואונגענע 
זאַך) == 

איז מצד דעם הכרח, איז אויך דאָס 
ביסעלע װאָס ער הװאָרעװעט נאָר 
בלויז מיטן כח המעשה בלבד און 
דאָס אויך אָן השתדלות, ביז מען 
רופט עס אָן בדרך ממילא, איז אָבער 
מצד דעם װאָס מצד עצם הדבר יל 
ער דאָס גיט, און ער װאַרט שױן 
אויף דעם מינוט ווען ער ועט קענען 
פאַרענדיקן דעם עסק און נעמען זיף 
צו תורה ומצות, איז אויך דאָס הי" 
סעלע װאָס ער אַרבעט אין דעם, 
מאַטערט אים שטאַרק אויט, 


ד. און דאָס איז דער פּשט אין 
פּסוק ששת ימים תעשה מלאכה הי" 
יום השביעי שבת שבתון, ד. ה. בכדי 
עס זאָל קענען זיין דער שבת הי 
עס דאַרף זיין, מוז זיין די הקדמה 
פון ששת ימי החול, עס זאָל זיין 
תעשה בדרך ממילא, 

עס שטייט דאָך לעולם יראה אדם 
בכל שבת כאילו כל מלאכתו עשוי'') 
(יעדן שבת דאַרף אַ מענטש זיף 
באַטראַכטן װוי זיין גאַנצע אַרבעט 
איז אָפּגעטאָן), איז אויב אינמיטן װאָך 
ליגט ער אין עסק, מיט גרויס טרדה, 
דאַן איז אויך בשעת עס קומט שבת, 
און ער וויל זיך אָפּרײסן אויף דעם 
טאָג, לכל הפּחות, פון דעם עסק און 
טאָן אין תורה ותפלה,. לאסתכלא 


9) שולחן 
שיו סעיף כא, 


ערו אדמו"ר הזקן סימן 
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ביקרא דמלכא, פאַלן אים אַרײן פאַר- 
שידענע מחשבות זרות, סיי די 
מחשבות אין ועלכע ער ליגט די 
גאַנצע װאָך,. און נאָך מערער, עס 
פאַלן אים אַרײין אויך אַזעלכע מחשבות 
צו וועלכע ער איז ניט שייך כלל, 
חייבא מבלבלין ליי *), װאָרום װיבאַלד 
ער האָט געעפנט אַ טיר, אין אַז 
מען עפנט אַ טיר שפּאַרט מען זיך 
אַהין. במילא קען ער ניט האַלטן 
ביי שבת, 

אויב אָבער אַז ששת ימים תעשה 
מלאכה (בדרך ממילא), דאַן איז וב" 
יום השביעי שבת שבתון. עס ליכט 
אים דער אור פון שבת. און נאָך 
מערער, שבת שבתון, צוויי מאָל שבת, 
װאָרום דער װאָס אויך אינמיטן װאָך 
איז ביי אים תעשה בדרך ממילא, 
איז ער אויך אינמיטן װאָך בבחינת 
שבת=, און בשעת עס קומט שבת 
װערט ביי אים אַ תוספת קדושה, 
שבת שבתון (װאָס דערמיט וערט 
פאַרענטפערט די דריטע קשיא) 

און לויט דעם װעט פאַרענטפערט 
ווערן אויך די צוייטע קשיא, װאָ" 
רום דאָ איז ניט דער ציוי אױף 
שבת, נאָר וי אַזױ זאָל מען צו- 
קומען צו שבת. 


ה. לוט דעם וועט מען אויך פאַר" 
שטיין די שייכות פון ויקהל משה 
גי ששת ימים תעשה מלאכה צו 
מחרת יום כיפּורים, אַז דאָס איז 
דער סדר התיקון אויפן חטא העגל. 


וועגן חטא עבודה זרה זאָגט דער 
רמב"ם =) אַז דאָס איז געקומען מצך 


0 זע דרך חיים פ"ג. 

1)זץ שבת קיט, א. זהר ח"ג כט, א, 
תקוני זהר תכ"א (מו, א) 

2 הלכות עכו"ם פ"א ה"א. 


שי חות 


דעם װאָס די השפּעה מלמעלה גייט 
דורך דורך כוכבים ומזלות אַזױ וי 
עס שטייט'?) וממגד תבואת שמש 
גו'. איז הגם זֵיי זיינען אויך מודה 
אַז די כוכבים ומזלות זיינען נאָר 
ממוצעים, אָבער פונדעסטוועגן קרו 
לי' אלקא דאלקייא, זיי זיינען מחשיב 
אויך די ממוצעים. דער אמת אָבער 
איז אַז מען טאָר זיי ניט דינעףן 
ווייל זיי זיינען נאָר כגרזן ביד החוצב, 


אין חסידות *) ווערט דערקלערט, 
אַז בדקות יותר, אין אַן איידעלערן 
אופן איז דער ליגן מיט השתדלות 
און תחבולות אין עסק אויך אַן ענין 
פון עבודה זרה חס ושלום, וויל 
דאָס קומט פון דעם װאָס מען האַלט 
דעם עסק, דעם ממוצע, פאַר אַ 
חשיבות און טייערקייט, כאָטש ער 
גלויבט אַז וברכך הי' אלקיך גו, 
פונדעסטוועגן איז ער מחשיב און 
האַלט טייער דעם עסק, און דער" 
פאַר לייגט ער זיך אַרײן אין דעם 
מיט זיין שכל, װאָס דאָס איז דוגמת 
השתחואה, הרכנת הראש, ער בויגט 
איין די קאָפּ צו דעם. און נאָך ער" 
גער, װאָרום הרכנת הראש איז נאָר 
בגשמיות, און דאָ לייגט ער דאָך 
אַריין זיין קאָפּ ברוחניות, זיין שכל, 
אין דעם ממוצע, וייל ער האַלט 
עס פאַר אַ חשיבות *) 


דאָס הייסט, אַז דער ענין פון ששת 
ימים תעשה (מיט אַ פת"ח) מלאכה 
בהתעסקות, קומט מצד דעם ואָס 
ער איז מחשיב דעם עסק. אָבער 
בשעת ביי אים לייגט זיך אָפּ דער 


3 דברים לג, יך. 

44ע לקטי תורה אחרי כז, ג. ד"ה 
מים רבים תשי"ז. 

5) זע אויך אויבן עמוד 182, 
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אמת אַז דאָס איז נאָר כגרזן ביך 
החוצב, דאַן ליגט ער ניט ראשן 
ורובו אין דעם עסק, און ער פירט 
זיך אין דעם סדר פון תעשה בדוױך 
ממילא, 

לוט דעם װעט מען פאַרשטיין נאָך 
אַ טעם אױיף דעם װאָס די דער" 
מאָנטע הנהגה אי תעשה בדרך 
ממילא, ווייל ביי אים לייגט זיך אָפּ 
אין זיין שכל, אַז ניט דער עסק 
גיט אים פּרנסה, נאָר אַז דורכן עסק 
האָט ער פרנסה פון דעם שוברכך 
הוי' אלקיך" בדרך ממילא. 

און לט דעם איז אױך פאַר- 
שטאַנדיק די שייכות פון ויקהל משח 
צו דעם מחרת יום כפור, װאָרום 
דער סדר התיקון, ועקירת חטא 
עבודה זרה איז --- ששת ימים תעשה 
מלאכה בדרך ממילא, 


!! דער דערמאָנטער ענין פון 
;יגעת בדרך ממילא" איז פאַראַן אויךף 
אין אַ העכערן אופן, ניט אין דעם 
עסק בדברים הגשמיים, נאָר אין עבו" 
דת הוי', און אויך אין דעם איז דער 
תעשה בדרך ממילא אַ תיקון איפן 
חטא העגל. 

די דערקלערונג דערפון: 

די משנה זאָגט *), אל תחיו כעבדים 
המשמשין את הרב על מנת לקבל 
פּרס. עס איז פאַראַן אַן אופן אין 
עבודת הוי', אַז דאָס װאָס ער לערנט 
תורה און מקיים מצות איז וייט 
ער פילט אַ געשמאַק אין דעם, ער 
פילט אַ נועם עריבות ומתיקות אין 
תורה ומצות. דאָס װערט אָנגערופן 
על מנת לקבל פּרס. דער תכלית 
העבודה איז, שלא על מנת לקבל 
פּרס, ד, ה. ניט מצד דעם געשמאַק, 





6) אבות פ"א מ"ג, 
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נאָר מצד קבלת עול מלכות שמים, 
װאָס ער ויל אויספירן דעם רצון 
העליון, 

און מצד דעם היסט עס קיגיעה 
בדרך ממילא". 

;יגיעה": װיבאַלד ער טוט עס גיט 
מצד זיין געשמאַק ותענוג, איז דאָס 
אַן ענין פון יגיעה --- כג"ל. 

;בדרך ממילא?": בשעת די עבודה 
איז מצד ההרגש והעונג כו' קען 
ער אַמאָל אַ טעות האָבן און מיינען 
אַז ער טוט עס בכחו ועוצם ידף 
מצד דעם װאָס ער האָט גוטע 
כשרונות און גוטע מדות לערנט ער 
תורה און ער גיט צדקה וכו' (כללות 
המצות) -- תעשה (בפת"ת,. בשעת 
אָבער ער טוט עס מצד קבלת עול, 
דאַן הערט ער דעם אמת אַז דאָס אין 
ניט בכח עצמ, נאָר מצד סייעתא 
דשמיא -- תעשה (בציר"י), 

אַזױ וי דער מאמר רז"ל =) פּתחו 
לי כחודה של מחט ואני אפתח 
לכם כפתחו של אולם, אַז דאָס װאָס 
דער מענטש טוט אין מער ניט הי 
כחודה של מחט -- אַ קלינע עפש" 
נונג פון אַ נאָדל, --- און דער עיקר 
קומט מצד מלמעלה -- ואני אפתח. 

נאָך מערער, אויך די הכנה צו קיום 
המצות קומט פון דעם אױבערשטן 
לויטן מאמר רז"ל על פּסוק מי הקדימ" 
ני ואשלם, מי עשה לי מעקח עד שלא 





7 הובא בכמה מקומות בדא"ח. ולעת 
עתה צריך עיון מקומו. --- בלקוטי תורה 
קרח (נה, א) מביא גירסא אחרת בשיר 
השירים רבה על פסוק אני ישׂנה, בילקוט 
שמעוני שם, בזהר ח"ג צה, א. ומסיים ! 
ובמ"א אמרו ואני אפתח לכם כפתחו שׁל 
אולם. ומפרש גירסא זו דוקא. --- וראה ג"פ 
פסיקתא רבתי פט"ן, פסיקתא דר"כ פרשת 
החודש, 


199 לק ו טי 
נתתי לו גג כו' מי עשה לי ציצית 
עד שלא נתתי לו טלית וכו'=), 
און דערפאַר הייסט עס בדרך 
ממילא (על דרך הנ"ל, בגשמיות, 
בפירוש הב'), װאָרום ער פילט אַז 
ניט מצד זיין אַרבעט האָבן זיך אוים- 
געטאָן אַלע ענינים, נאָר אַז זיין 
אַרבעט איז מער ניט װי אַ כלי 
און אַ צינור צו דעם ואני אפתח, 
עס טוט זיך אויף בדרך ממילא, 

ז. װי געזאָגט פריער, איז איך 
דער ענין פון יגיעה בדרך ממילא 
אין רוחניות אַ תיקון אויף חטא העגל. 

וװעט מען עס פאַרשטיין לט װי 
עס איז באַוואוסט אַז דער חטא העגל 
איז דער זעלבער ענין פון חטא עץ 
הדעת, כמאמר רז"ל אַז בשעת חטא 
עץ הדעת ירדה זוהמא לעולם, ובשעת 
מתן תורה פסקה זוהמתן, ובשעת חטא 
העגל חזרה *). 

דער ענין פון חטא עץ הדעת איז 
דאָך באַװאוסט אַז דאָס איז דער 
ענין פון הרגש, פילן זיך, אַזױ וי 
עס שטייט ותרא האשה כי טוב העץ 
למאכל וכי תאוה הוא לעינים, מען 
דערפילט דעם געשמאַק'), איז דער 
תיקון אויף דעם -- איגיעה בדרך 
ממילא". אָנשטאָט דעם, װאָס עס איז 
געווען מצד הרגש, דאַרף זיין יגיעה 
--- קבלת עול; און אָנשטאָט דעם, 
װאָס ער האָט געמיינט אַז בכחו ועוצם 
ידו עשה את החיל הזה, דאַרף זיין 
בדרך ממילא. 

ח. לוט דעם אַלעמען װעט מען 
אויך פאַרשטיין װאָס ער זאָגט אין 


8) איוב מא, ג. ויקרא רובה כז, ב. 

9) שבת קמו, א. זהר ח"א נב, ב. זע 
אויבן צמוד 163. 

0 בואשית ג, ו. זע ד"ה באתי לגני 
תשיי (קונטרס עד) פ"ה, 
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פּסוק רקהל משה את כל עדת בני 
ישראל גו', און ניט, וי געויינלעך, 
ויאמר גו' . 


אַזױ װי עס איז געווען מחרת יום 
כיפּור, דער ענין פון כפּור אויפן 
עגל װאָס האָט מחזיר געווען זוהמא 
פון חטא עץ הדעת. און מען האָט 
געדאַרפט פּועל'ן אין ועלט זי זאָל 
זיין װי פאַר דעם חטא, װאָרום עולם 
על מילואו' נברא,. װאָס תכלית 
הכוונה איז דאָך גוי אחד בארץ, עס 
זאָל זיין אַ רשות היחיד, אַ דירה 
לו יתברך בתחתונים, אין דברים 
גשמיים דוקא, און זיי זאָלן זיין אַ 
דירה צו אחדותו ועצמותו יתברך, 
איז אויף דעם געװוען יקהל משה 
ער האָט צוזאַמענגעקליבן אַלע ענינים 
לאחדות האמיתי, 


און אַזױ װוי אַלע ענינים זיינען 
דאָך איינגעטיילט אין דריי דרגות -- 
עולם שנה נפש, דערפאַר רעכנט ער 
אויס אין פּסוק די אַלע דריי ענינים : 
אלה הדברים, ל"ט מלאכות *) (כולל 
כל עניני העולם) בכל מושבותיכם 
--- כללות פון מקום, עולם. כל עדת 
בני ישראל -- כללות פון נפש. ששת 
ימים תעשה מלאכה וביום השביעי 
שבת שבתון -- כללות פון זמן 


צונויפקלייבן די אַלע ענינים צום 
אחדות האמיתי איז בכחו של משה. 
װאָרום משה איז משמיטה ראשונה =), 
למעלה מהשתלשלות, דערפאַר איז 
בכחו צונויפקלייבן אַלע ענינים צום 
אחדות האמיתי. און דאָס זעלבע איז 
אויך בכחו של משה װאָס געפינט 
זיך אין יעדן אידן (לויט וי עס 





1 שבת ע, אי 
22) תורה אור נא, ד. 
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ווערט דערקלערט אין תניא *) בעגין 
אין לגבי משה מילתא זוטרתי היא), 


װאָס דורך דער עבודה ווערט אויס" 
געפירט די תכלית הכונה פון דער 
בריאה, אַז עס װערט אַזױ װי פֿאָר 
דעם חטא װאָס עולם על מילואו 
נברא,. װאָס די שלימות פון דעם 
בגלוי װעט זיין לעתיד, און ווי דער 
מאמר וו"ל סמך שבת למלאכת 
המשכן, אַז דורך דער עבודה װעט 
זיין בנין בית המקדש השלישי במהרה 
בימינו, 

(מתוך מאמר ד"ה ויקהל, תשי"ב) 


ט. פון פסוק אלה הדברים גה 
לערנט אָפּ די גמרא די ל"ט מלאכות 
וועלכע זיינען אסור אום שבת. און 
די גמרא') זאָגט, מלאכה דהואי 
במשכן הואי מלאכה -- א מלאכה 
װאָס איז געװען אין משכן הײיסט 
אַ מלאכה און זי איז אסור אום שבת. 


פון דעם װאָס די ל"ט מלאכוז 
לערנט מען אָפּ פון די מלאכות 
המשכן איז דאָך פאַרשטאַנדיק אַן די 
ל"ט מלאכות זיינען פאַרבונדן מיט 
די מלאכות המשכן 

עס איז דאָך באַואוסט, אַז יעדער 
לימוד אין תורה איזן ניט צופעליק 
ח", נאָר אַז דער ,מלמד" מיטן ,למף" 
זיינען, בפּנימיות, איין עגין, 

און זייער פאַרבונד אין אַ צורי" 
ענדיקער: א) דער שרש פון די ל"ט 
מלאכות איז מלאכות המשכן ד. ה, 
אַז אַלע מלאכות קומען בהשתלשלות 
פון מלאכות המשכן. 3) דערפאַר אין 
אויך דער ציל און תכלית פון אַלע 
מלאכות, אויך פון מלאכות הרשות, 


3) פמיב, 


644 שבת צו, ב. בבא קמא ב, אי 
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צו מאַכן דורך זיי אַ משכן ודירה 
לו יתברך, אַזױ וי עס שטיײט בכל 
דרכיך דעהו =), 


י, לוט דעם װעט מען אויך פאַף" 
שטיין װאָס מיר געפינען, אַז אין די 
טעג װאָס מען מעג טאָן מלאכה, 
איז מען ממעט אין ענינים וי קריאת 
התורה, און תפלות נוספות, בכדי גיט 
צו פאַרקירצן די צייט פון מלאכה ) 


נאָך מערער: אױיפן פּסוק ששת 
ימים תעבוד, זאָגן די רז"ל, אַז דאָס 
איז אַ מצות עשה") 

אין פלוג -- װי קען זדאָס גע" 
מאָלט זיין? 

אָבער, לויט דעם װי מען האָט 

גערעדט, אַז דער תכלית פון אַלצ 
מלאכות איז צו מאַכן דורך זי אַ 
משכן, איז מובן אַן דאָס אין אַ 
מצוה, און אַ מענטש דאַרף שטענדיק 
האָרעװען אין דעם, כי אדם לעמל 
יולד *=), 

װאָרום דער חילוק פון דער גאַנ" 
צער װעלט ביז דעם משכן איז נאָר 
אַ חילוק פון כוז ביז פועל: דער 
משכן איז אַ משכן בפּועל און די גאַג" 
צע וועלט איז אַ משכן בכוח, 


דאַרף מען אױיסנוצן יעדע רגע 
אויף מלאכה, װאָס, וי געאָגט, 
ברענגט זי פון כוח אין פּועל, יעדע 
רגע איז דאָ דער אָנזאָג בכל דרכיך 
דעהו. 


(משיחת פורים, תשח") 


5 משלי ג, (. 

66 זע ברכות טן, 
קדושין לג, א, 

7) זע אויבן הערה 8, 

8) איוב ה, 1 


א. מגילה כב, 3. 
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יא משנכנס אדר מרבין בשמחה, 

אין דער משנה") שטייט, משנכנס 
אב ממעטין בשמחה, נאָר די גמרא *) 
זאָגט אויף דעם, כנשם שמשנכנס אב 
ממעטין בשמחה, כך משנכנס אדר 
מרבין בשמחה, 

זעט מען אין דעם צויי ענינים 
הפכיים } 


א) פון דעם לשון כשם איז משמע, 
אַז דער עיקר איז דער משנכנס אב 
ממעטין בשמחה, דאָס שטייט בפירוש 
אין דער משנה, מה שאין כן דער 
משנכנס אדר מרבין בשמחה, איז דאָס 
ניט מער וי כשם, װאָס מען לערנט 
עס אָפּ פון משנכנס אבי 


ב) לאידך גיסא זעען מיר אַז בהנוגע 
לפּועל איז דער משנכנס אב ממעטין 
בשמחה באַגרענעצט, ניט אין אַלץ איז 
מען ממעט. עס זיינען פאַראַן עניני 
שמחה אויך אין אב" אָבער דאָס 
װאָס משנכנס אדר מרבין בשמחה איז 
דאָס אָן קיינע הגבלות ביז עד דלא 
ידעי. 

אין פלוג אין דאָס ניט פאַרשטאַנ" 
דיק, װיבאַלד אַז דער גאַנצער ענין 
פון משנכנס אדר מרבין קומט אַרױס 
פון דעם משנכנס אב ממעטין, װי 
דער לשון הגמרא איז, כשם, היינט 
פאַרװאָס איז דער משנכנס אדר מרבין 
בשמחה מערער וי דער משנכנס אב 
ממעטין וכו 


יב,. די פּשוט'ע דערקלערונג אין 
דעם: וייל שמחה דאַרף זיין אַלע 


29) תענית כו, בי 

0) שם כט, סע"א, 

1 ראה שולחן ערוך אורח חים סימן 
תקנ"יא ס"ב. ב"ח לטור ריש סימן תקנ"א : 
אבל באכילת בשר כוי. וצריך עיון במגן 
אברהם שם סק"א. 


שי ה ות 


מאָל, אַפילו בחודש אב, עס איז 
דאָך אַלע מאָל דאָ דער ציוי פון 
עבדו את הוי' בשמחה. דערפאַר אַז 
עס קומט נאָך צו מרבין בשמחה 
איז דאָס אָן אַ גרענעץ,. דער ממעטין 
איז באַגרענעצט, ווייל אויך דעמאָלט 
דאַרפן זיין געוויסע עניני שמחה, 
ובנפרט מצד דעם ציוי פון עבדו 
את הוי' בשמחה. 

די פּנימיות פון דעם ענין אי 
װי מען האָט גערעדט אין מאמר, 
אַז דער תכלית הכונה איז אויס. 
צופירן דעם נתאוה הקדוש ברוך הוא 
להיות לו יתברך דירה בתחתנים, 
אַז דער אויבערשטער זאָל האָבן אַ 
דירה דאָ למטה. און װי דער מענטש 
װאָס וואוינט אין אַ דירה, געפינט 
ער זיך אין דער דירה מיט זיין גאַנצן 
וועזן, אַזױ איז אויך דער פּירוש פון 
דירה בתחתונים, אַז דער אויבערשטער 
זאָל זיין למטה בכל עצמותו ומהותו 
יתברך. 

עס שטייט דאָך עוז וחדוה במקומו, 
דאָרטן וואו דער אױבערשטער גע" 
פינט זיך איז שמחה. במילא בכדי 
עס זאָל זיין דירה בתחתונים, מון 
מען האָבן עוז וחדוה, װאָס דעמאָלט 
קען עס זיין מקומו ודירתו יתברך *. 


דערמיט איז פאַרשטאַנדיק װאָס 
מען דאַרף זיין שטענדיק בשמחה, 
אַפילו אין די צייטן װאָס עס שטייט 
אויף זיי ממעטין, דאַרף מען אױך 
דעמאָלט זיין בשמחה, אין אַ געוי- 
סער מאָס, װיבאַלד אַז די דירה לו 





2) ד"ה כי תשא, תשט"ז, 
2) עיין חגיגה ה, ב, דיש גורסין ובבתי 
גואי ליכא -- הובא בעבודת הקודש ח"ג 
פנ"ז -- וגם לגירסתנו מבואר ברשימות 
הצמח צדק לאיכה עמוד כב'כג. ואכ"מ, 
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יתברך מוז מען מאַכן שטענדיק, בכל 
רגע ורגע, װאָרום דאָס איז דאָך כל 
האדם, אני (לא) נבראתי (אלא) לשמש 
את קוני *), במילא ליגט דער חיוף 
צו זיין שטענדיק, יעדע רגע, בשמחה. 

יג. דאָס װאָס אַמאָל דאַרף זיין 
דער סדר עבודה אין צוייטן קו, אין 
פאַרקערטן קו פון שמחה -- װעט 
מען דאָס אויך פאַרשטיין לוט וי 
עס ווערט דערקלערט אין דעם מאמר, 
דער סדר װי מען מאַכט אַ דירה לו 
יתברך, על דרך משל וי מען מאַכט 
אַ דירה פאַר אַ מלך בשר ודם. די 
ערשטע זאַך מוז מען דעם אָרט אויס" 
רייניקן פון יעדן שמוץ כוי און דער" 
נאָך באַפּוצט מען דאָס מיט שינע 
כלים בכדי עס זאָל זיין ראוי לדירת 
המלך. 

אַזױ אין דאָס אויך אין עבודה 
רוחנית,. מען מוז פריער אַרויסנעמען 
דעם שמוץ וכו', װאָס דאָס טוט זיף 
אויף דורך דעם קו המרירות. און 
דאָס איז די עבודה פון חודש אב, 
ממעטין בשמחה, בכדי אַרױסצונעמען 
די ענינים פון ומפּני חטאינו גלינף 
מארצנו,. דאָס איז אָבער מער גיט 
װי אַ הכנה צו אַ דירה, די דירה 
אַלײן מאַכט מען דורך שמחה, 


יד. דאָס װאָס עס שטייט אין 
גמרא אויף דעם ענין פון משנכנס 


שי ח וית 198 
אדר מרבין בשמחה דער דיוק כשם, 
װאָס דערפון איז משמע אַז דער 
משנכנס אדר מרבין קומט אַרױס פון 
דעם משנכנס אב ממעטין, איז דאָט 
פאַרשטאַנדיק לויט דעם װאָס װערט 
דערקלערט אין חסידות ") אַז דער 
יתרון האור קומט מתוך החושך דוקא. 
במילא איז פאַרשטאַנדיק אַז װער 
רופט אַרױס אין אדר דעם בלי גבול 
פון שמחה, עד דלא ידעי -- דאָס 
קומט פון חושך דוקא, ד, ה. די עבודה 
פון אתכפיא סטרא אחרא דורךף 
מרירות, דעמאָלט איז די שמחה גאָר 
גרויס, אָן א גרענעץ. 

און דאָס איז דער טעם װאָס דוקא 
אין חודש אדר איז די שמחה אָן 
אַ גרענעץ, וייל דעמאָלט איו דאָס 
געקומען מתוך החושך, װי עס שטייט 
ורבים מעמי הארץ מתיהדים, עמי 
הארץ, ג' קליפות הטמאות, זיי אַלײן 


זיינען מתיהדים, געװאָרן יהודים, 
כופרים בעבודה זרה ומודים בכט 
התורה *), 


און מצד דער עבודה, װערט דער 
יתרון האור, אַז פּורים איז דער חיוף 
השמחה עד דלא ידעי, און אויך דעם 
גאַנצן חודש אדר דאַרף זיין שמחה 
בריבוי, וי ער זאָגט והחודנש אשר 


נהפך, דער גאַנצער חו"ש אד 
(משיחות שבת מברכים אדר, תשט") 


פרשת פקודי 


א. אין תורה בכלל, און אין תורה 
שבכתב בפרט, איז יעדער װאָרט און 
אַפילו יעדער אות בדיוק און אוים- 
גערעכנט. פיל הלכות װערן אָפּגע- 


4) קדושין פב, אי 


לערנט פון איינצלנע װערטער אָדער 
אַפּילן פון איינצלנע אותיות פון תורה, 
פונדעסטוועגן ווערט אין די פּרשיות 


- 35) תגיא פכ"ו. באתי לגני תש"י פ"א, 
6) גדרים כה, א. 
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ויקהל און פּקודי איבערגע'חזר'ט די 
אויספירלעכע באַשרײבונג פון די כלי 
המשכן און לבושי כהונה, וועלכע 
זיינען שוין איינמאָל באַשריבן גע- 
װאָרן בפּרטי פּרטיות אין די פּרשיות 
תרומה און תצוה, 

אין פלוג האָט דאָך די תורה גע- 
קענט זאָגן בקיצור אַז די אידן האָבן 
געמאַכט די כלי המשכן און בגדי 
כהונה װוי דער אױבערשטער האָט 
געהייסן משה'ן, און אַזױ אַרום פאַר- 
שפּאָרן צענדליקער פּסוקים ? 


ב. דער טעם װאָס אַ סך הלכות 
שטייען ניט בפירוש אין תורה און 
מען דאַרף זיי אָפּלערנען פון איינצל- 
נע אותיות איז, װיבאַלד אַז מען קען 
װיסן די הלכות פון אַן איבעריקן 
װאָרט אָדער אַן אות אין דער תורה, 
איז אויב זיי װאָלטן שטיין בפירוש, 
װאָלט דאָס דאַן געווען אַ יתור דברים 
(איבעריקע רייד), 

דאָס איז אויך דער טעם ואָס 
אַ סך דינים שטייען אין משנה בלױין 
מיט אַ רמז און אין גמרא זיינען 
זי באריכות), װאָרום ‏ משנה איז 
דאָך בלשון קצרה לגבי גמרא. איז 
אויב מצד דעם סגנון און דיוק לשון 
המשנה קען מען אָפּלערנען די דינים 
פון אַ רמז, װאָלט זייער שטיין בפירוש, 
געווען אַ יתור דברים. און אַזױ איז 
איך גמרא לגבי ראשונים, און 
ראשונים לגבי אחרונים, 

לויט דעם, איז די דערמאָנטע קשיא 
נאָך שטאַרקער: אין פלוג איז דאָך 
די גאַנצע באַשרייבונג פון מעשה 
המשכן אין פּרשיות ויקהל-פּקודי אַ 
יתור דברים? 


4) זע תענית כא, א. הקדמת הרמב"ם 
לפירוש המשניות רד"ה אח"כ ראה 
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ג. דער תירוץ אויף דעם איז אויף 
דעם זעלבן וועג װי דער תירוץ װאָס 
ווערט געגעבן אױיף אַן ענלעכער 
קשיא ; 

פאַרװאָס זיינען איבערגע'חזר'ט גע- 
װאָרן די קרבנות פון די נשיאים 
אין פּרשת נשא צװעלף מאָל מיט 
אַלע פּרטים, אין פלוג האָט דאָך 
געקענט שטיין ביי יעדער נשיא אַז 
ער האָט געבראַכט דעם זעלבן קרבן 
װי דער פריערדיקער נשיא? 

דער תירוץ אויף דעם איה אַז 
יעדער נשיא האָט ביי זיין קרבן 
אויפגעטאָן אַנדערע ענינים, אַנדערע 
המשכות, װי ס'איז מרומז אין מדרש 
פּרשת נשא ', דערפאַר קען ניט שטיין 
אין תורה אַז ער האָט געבראַכט אַזױ 
װי דער פריערדיקער נשיא, װאָרום 
יעדער איינער האָט ממשיך געוען 
אַן אַנדער המשכה. 


ד. על דרך זה קען מען פאַר- 
ענטפערן די קשיא ועגן די סדרות 
ויקהל"פּקודי ; 

דער משכן װאָס דער אויבערשטער 
האָט געזאָגט צו משה'ץ, וי ער 
ווערט באַשריבן אין פּרשיות תרומה 
ותצוה, און דער משכן װאָס די אידן 
האָבן געמאַכט לויט װי עס װערט 
דערציילט אין פּרשיות ויקהל ופּקודי, 
זיינען מרמז אויף צויי באַזונדערע 
משכנות, ובלשון רז"ל ') : משכן למטן 
משכן למעלן, און דערפאַר רעכנט 
ער אויס אַלע פּרטים נאָך אַמאָל, 


ובפּרטיות: די כלי המשכן און 
לבושי כהונה וי זיי זיינען צוערשט 


2) מדרש רובה פייגי"ד און װײטער. 
זע תורה אור ח, ב. לקוטי תורה ברכה 
צת, גי 

3) במדבר רבה פי"ב, יב ובכ"מ, 








לקוטי שיחות 


געזאָגט געװאָרן (תרומה-תצוה) איז 
דאָס א) פון אויבערשטן, ב) צו משה 
רבינו, װאָס די מעלה דערפון ובפרט 
אין דעם ענין -- איז אין דריען: 


א) שומע ומקבל הדבור, משה, איז 
אַ נשמה דאצילות, 1, ה. אַן זי" 
ענדיק דאָ למטה איז ער געוען וי 
אין עולם האצילות ממש, און וי 
דער מאמר רז"ל שכינה מדברת מתוךף 
גרונו, 

כאָטש אַלע נשמות נעמען זיך דאָך 
פון אצילות, אָבער דאָס איז נאָר 
אַז זייער שורש איז אין אצילות.) 
דאַקעגן נשמות דאצילות מיינט -- 
אַז אויך למטה זיינען זיי אין דער 
מדריגה פון אצילות. 

כאָטש עס אין פאַראַן אַ חילוק 
צוישן די נשמות ביז די כלים דאצי- 
לות, אַזױ וי עס שטייט אין אגרת 
הקדש '): שכבר יצאו ונפרדו מהכלים 
(וועלכע זיינען שוין אַרױס און האָבן 
זיך שוין אָפּגעטײלט פון כלים), װאָס 
דאָס גייט אויף נשמות דאצילות, פוג" 
דעסטוועגן זיינען זיי נאָך אַלץ אין דער 
מדריגה פון אצילות, 


ב) דער אופן װי אַזױ ער האָט 
מקבל געװוען דעם דיבור און די 
נבואה -- איז: ולא קם נביא עוד 
בישראל כמשה '), אין דעם גומא זל" 
נען פאַראַן צוויי פרטים: א) משה 
עמד על עמדו) בשעת גילוי הנבואף, 
ניט װי אַנדערע נביאים. ב) משה'ס 
נבואה איז געווען בבחינת /;זה" און 
ניט בבחינת ;כה", ד. ה. אַן בי 


4 ע אוױבן עמוד 16, 
5) סימן ב" 

6) דברים לו, ‏ 
) ורמב"ם הלכות 
ה"ל 


יסודי התורה מ"ן 
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אַלע נביאים האָט זייער גשמיות'די" 
קער גוף מבלבל געוען אַפילו צום 
גילוי פון שכה", אָבער ביי משה 
רבינו איז זיין גוף געװען א כלי 
אַפילו צו בחינת עוה" 


ג) מקום הקבלה איז געװען אין 
הר סיני '), װאָס דעמאָלט איז משה 
געשטאַנען אויף אַ העכערער מדריגה 
וי ווען ער איז געווען למטה, והראי" : 
דאָרטן איז דאָך לחם לא אכל ומים 
לא שתה') (ברויט האָט ער ניט גצ" 
געסן און װאַסער ניט געטרונקען) 
כאָטש אַז אויך נאָכדעם װי משה 
;ירד מן חהר" איז זיין עסן און 
טרינקען געווען אַנדערש וי ביי אַלע 
מעגטשן, 

פון דעם אַלעמען איז פאַרשטענד" 
לעך, אַז אַזאַ משכן איז געמאַכט 
ניט פון גשמיות'דיקע גאָלד און זיל" 
בער וכו = 

אָבער די כלי המקדש און לבושי 
כהונה אַזױ װוי זיי װערן באַשריבן 
אין ויקהל-פּקודי זיינען זיי געמאַכט 
געװאָרן : א) דורך אידן, װאָס רוב 
הנשמות זיינען נשמות דבריאה יצירה 
צשי'), ב) דאָ למטה, ג) פון זהב 
וכסף ונחושת וכו' גשמיים, 


ה. פונדעסטװעגן גיט געקוקט 
אויף דעם גרויסן אונטערשייד פון 
דעם ;בכח" און דעם ;בפועל", איז 
ווען האָט זיך אויסגעפירט דער תכלית 


8) זהר ח"ב קנט, א. זע אױיך במױובױ 
רבה פי"ב, ח. וכנראה מדרשות חלוקות הן 
על הש"ס (מנחות כט, א). ומה שהקשה בעין 
יצקב (שם ובברכות נה, א) -- בוהר שם 
מקשה לה ומפרק לה, 

9) שמות לד, כח. 

0 במובר רבה 
אדומה כו 

1) תורה אור ד"ה ואלה המשפטים. 


פי"ב, ח! אש 
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הרצון פון דעם אויבערשטן און ווען 
איז מקוים געװאָרן זיין הבטחה פון 
ושכנתי בתוכם? -- דוקא אין גש- 
מיות'דיקן משכן פון ויקהל פּקודי 
און ניט אין רוחניות'דיקן משכן פון 
דעם קהראת בהר", וי ער אָגט 
אין מדרש דאָרט, 

װאָרום נתאוה הקדוש ברוך הוא 
להיות לו יתברך דירה בתחתתנים 
דוקא, און וי ער זאָגט אין תניא =), 
גייט דאָס אויפן עולם הזה שאין 
תחתון למטה ממנו. כאָטש ער איז 
אַ גשמי און אַ חומרי און דערצו 
נאָך איז דאָרט אַ חושך כפול ומכופּל, 
װי ער רעכנט איס בפרטיות אין 
תניא, פונדעסטוועגן, און מצד דעם 
גופא, פירט זיך אויס דער תכלית 
הכוונה אין עולם הזה דוקא. 

-- דערמיט איז בעסער פאַר- 
שטאַנדיק דִי קשיא װאָס מען פרעגט 
אויף די אבנים טובות װאָס די נשיאים 
האָבן געבראַכט פֿאַרן בית המקדש, 
װיבאַלד עס איז געווען מעשה ני-" 
סים *), וי אַזױ האָט מען געקענט 
מאַכן דערפון בגדי כהונה ? דער גאַנ- 
צער תכלית פון משכן און מקדש 
- איז דאָך, מען זאָל זיי מאַכן פון 

דברים גשמיים דוקא -- דאַרף דאָך 
דאָס ניט זיין קיין מעשה ניסים, 
נאָר ענינים װאָס זיינען אָנגעטאָן אין 
טבע. 


ו!! דער מוסר השכל פאַר אונז איז, 
אַז מ'זאָל ביי זיך ניט זיין אַראָפּ- 
געפאַלן טראַכטנדיק װי קומט מען 
צו טאָן אַ זאַך פון רצון העליון און 
מכוון זיין צו דער כונה עליונה, 
בשעת מען וייס אין װאָס פאַר אַ 

2) פרק ל". 

3) יומא צָה, אי 


לקוטי שיחות 


מצב מען שטייט, און בכלל געפינט 
מען זיך דאָך אין חושך כפול ומכופּל 
פון דעם ביטערן גלות. -- דאַרף 
ער זיך באַרעכענען אַז ניט קוקנדיק 
אויף דעם, זאָגט דער אױיבערשטער 
צו, אַז אוב מאיז נאָר אַ נדיב 
לב, דאָס הייסט, אַז מ'טוט אַ זאַך 
מיט אידישע װאַרעמקײט און האַך" 
ציקייט, איזן דאַן -- ושכנתי בתוכם, 
דער אויבערשטער העלפט אויספירן 
און מכוון זיין צו דער כוונה עליונה, 


ז. די צוויי משכנות זיינען מרומז 
אין אָנהױב פון דער פּרשה -- אלה 
פּקודי המשכן משכן העדות. װאָס אין 
פלוג האָט געדאַרפט שטיין אלה פּקודי 
משכן העדות, פאַרװאָס שטייט צויי 
מאָל משכן? נאָר דאָס זיינען די צויי 
משכנות, דער משכן װאָס דער אי" 
בערשטער האָט באַװויזן צו משה'ן און 
דער משכן װאָס די אידן האָבן גע- 
בויט. 


דער װאָרט ,עדות" שטייט ניט ביי 
דעם ערשטן משכן װאָס דער אױ. 
בערשטער האָט באַװיזן, נאָר דוקא 
ביי דעם צוייטן משכן װאָס אידן 
האָבן געבויט, 


דער ענין פון עדות איזן דוקא 
אויף אַ פאַרבאָרגענער זאַך. אויף אַן 
אָפענער זאַך דאַרף מען קיין עדות 
ניט (דערפאַר איז דאָך דער דין אַז 
אויף קדוש החודש כאָטש עס דאַרף 
זיין עדות, אויב אָבער בית דין האָבן 
אַלײין געזען די לבנה, קענען זײי 
מקדש זיין דעם חודש אָן קבלת 
עדות, דלא תהא שמיעה גדולה 
מראי' *), נאָך מער -- אויף מילתא 
דעבידא לאגלויי דאַרף מען אויך ניט 





4 אש השנה כה, בי 


לקוטי שיחות 


קיין עדות גמורה ?), דער גאַנצער 
ענין פון עדות איז נאָר אויף אַ 
דבר הנעלם (אַ פאַרבאָרגענע זאַך). 

לויט דעם װעט מען פאַרשטין, 
װאָס דער װאָרט ,עדות" שטייט דוקא 
ביי דעם צוייטן משכן, און דאָס 
איז צוליב צוויי טעמים: 


א) דער משכן איז געווען מעשי ידי 
אדם, און פון דברים גשמיים, װאָס 
עס איז ניט אלקות בגלי, דאַרף 
מען אויף דעם האָבן עדות. אָבער 
דער ערשטער משכן, איז א רוהגי, 
בגלוי, דאַרף מען אױיף אים קין 
עדות גיט. 

ב) דורך דעם משכן הגשמי דוקא 
איז מען ממשיך עצמות װאָס דאָס 
איז העכער פון אַלע גילױים -- אַ 
זאַך װאָס איז אינגאַנצן פאַרבאָרגן =), 

אין דעם משכן ואָס דער אויבער" 
שטער האָט באַװויזן משה'ן זיינען גע" 
ווען גילויים, המשכות, הארות והש" 
פּעות, אָבער גִיט עצמות, דאַקעגן 
אין דעם משכן װאָס די אידן האָבן 
געבויט בגשמיות, דאָרטן דוקא איז 
געווען דער ושכנתי בתוכם, װאָס דאָס 
מיינט המשכת העצמות, 

כאָטש אַז דער משכן װאָס די אידן 
האָבן געבויט איז געווען פון דברים 
גשמיים, מ'האָט גענומען זהב כסף 
ונחושת און פון זיי אויפגעבויט אַ 
משכן, גאָלד און זילבער און קופּער 
כפּשוטו } 

אָבער היא הנותנת, וי עס װערט 
דערקלערט אין חסידות, אַז עיקר 
שכינה בתחתונים היתה, גיט גילויים, 
נאָר עיקר שכינה *). 


5) ראש השנה כב, ב, 
6 זע ספר המאמרים ת"ש עמוך 51 
7) זע ד"ה באתי לגני תשייא. 
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ח. דערמיט װעט מען אויך פאַר- 
שטיין װאָס עס שטייט אין ירושלמי *=, 
בכל יום אדם מתפּלל שמונה עשׂרהא 
כנגד י"ח ציוויין שכתוב בפּרשת משכן 
שני. משכן ראשון רופט אָן דער 
ירושלמי דעם משכן װאָס אין פּרשת 
תרומה-תצוה. משכן שני רופט שר 
אָן דעם משכן װאָס אין פּרשת ויקהל 
ופּקודי, און אַזױ װי אין משכז מִגי 
שטייט אַכצן מאָל כאשר צוה, צֹעף" 
פאַר דאַװנט מען ח"י ברכות. 


באַװאָרנט דער ירושלמי באַלך 
אויפן אָרט: אין פלוג איז דאָך פאַ" 
ראַן ניינצן מאָל כאשר צוה, ענט. 
פערט ער דאָרט: ובלבד מן ואתו 
אהליאב בן אחיסמן עד סממי' 
דסיפרא., ד, ה. אַז מען רעכנט נאָר 
דעם לשון כאשר צוה װאָס שטײט 
ביי בצלאל און אהליאב צװאַמען 
אָבער דאָס װאָס ס'שטייט כאשר צוה 
ביי בצלאלץ אַלין, גייט ניט אַריין 
אין חשבון, אין פלוג אין גיט פאָף. 
שטאַנדיק: א) װאָס איז די שיכות 
פון ח"י ברכות פון תפלה צוֹ די 
ח"י מאָל כאשר צוה. 3ב) װאָס איז 
דער פאַרבונד פון תפלה מיט משכן 
שני דוקא. ג) פאַרװאָס רעכנט מען 
כאשר צוה אַנטקעגן די ח"י ברכות 
נאָר וואו עס װערט דערמאָנט אױיך 
אהליאב, 


נאָך מער איז גיט פאַרשטאַנדיק, 
עס איז דאָך ידוע") אַז תפלה אין 
מלשון חיבור (אַזױ װי התופל בַלי 
חרס, נפתולי נפתלתי), װאָס דער 
ענין פון תפלה איז דער חיבור און 
פאַרבונד פון דעם דאַװנער צו אלקות, 
האָט דאָך דאָס געדאַרפט האָבן אַ 


8) ברכות פ"ד ה"ג, 


9) תורה אור עט, סע" 
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שייכות צו בצלאלץ אַלין, װאָס ער 
איז פון שבט יהודה, מערער וי 
צו אהליאב, למטה דן, וייל: א) 
שבט יהודה איז דער דערהויבנסטער 
צוישן שבטים, (װוי עס שטייט אין 
מדרש") אַז דערפאַר האָט מען 
אויסגעקליבן בצלאל ואהליאב דוקא, 


צוליב המעולה שבשבטים והירוד 
שבשבטים), ב) יהודה איז מלשון 
הודאה, און האָט בפרט אַ שיכות 


צו שמונה עשרה *), דער ענין הדבי" 
קות שבתפלה קען זיין נאָר דורך 
הודאה וביטול, איז פאַרװאָס האָט עס 
אַ שייכות מיט דערמאָנען אהליאבץ 
דוקא ? 


ט. אויפן פּסוק סולם מוצב ארצה 
וראשו מגיע השמימה, זאָגט דער 
זהר"): סולם דא צלותא -- תפלה, 
אין מדרש *) שטייט: סולם זה סיני 
-- תורה. אין חסידות װערט דער" 
קלערט דער חילוק צװישן תורה און 
תפלה, תורה איז המשכה מלמעלה 
למטה פון אויבן אַראָפּ), און תפלה 
איז העלאה מלמטה למעלה (פון אונטן 
אַרױף) 


און דאָס מיינט סולם מוצב ארצה 
וראשו מגיע השמימה (אין דעם ענין 
פון תפלה) : דער סולם שטייט ;ארצה". 
ניט סתם בארץ (בי"ת -- מיט אַ 
שב"א), נאָר אַרצה מיט אַ צוגעגע- 
בענער ה"א, דאָס מיינט אַז עס ציט 
זיך לארץ*), נאָך ארציות, נידערי" 





0 שמות רבה פ"מ, די 

1 תורה אור ד"ה יהודה אתה. ד"ה 
יהודה אתה, תרפ"ח, 

2) ח"א רסו, ב. ח"ג שו, ב. תיקוני זהר 
תיקון מ"ה, 

3) בראשית רבה פס"ח, יב, 


64 זע כלי יקר על הפסוק, 


שי הו ת 


קער אין ארץ'?), און די עבודה 
איז, נעמען די דברים התחתונים ביז 
װאָס ליגט מתחת לארץ, און מעלה 
זיין זיי ניט נאָר בשמים -- מקיפים, 
נאָר נאָך אַ ‏ סך העכער -- אין 
שמימה בתוספת ה"א -- מקיפים 
למקיפים, און נאָך אַ ‏ סך העכער 
-- השמימה --- עצמות, אַהין דאַרף 
מען מעלה זיין די גשמיות'דיקע זאַכן. 

און וי געזאָגט פריער -- דאָס 
איז אַן עבודה מלמטה למעלה, עבודה 
בדרך עבודת עבד. כאָטש מצד דעם 
גופא איז דאָ אַ תענוג, אָבער איר 
ענין איז עבודת עבד, 

כאָטש אַז מען גיט אױף דעם אַ 
כח מלמעלה, װאָס דאָס איז דער 
ענין וישכם לבן בבוקר, אַז בכל צפרא 
איז מאיר דער לובן העליון"), איז 
דאָס אָבער ניט מער וי בלױז אַ 
נתינת כח, אָבער די עבודה אַלין 
איז מלמטה למעלה. 

דערמיט איז פאַרשטאַנדיק די 
שייכות פון תפלה צו משכן שני 
דוקא, ווייל ביידע זיינען איין ענין, 
נעמען דברים גשמיים און מאַכן פון 
זי אַ משכן ודירה פאַר דעם אי" 
בערשטן, 


י. מצד דעם װאָס תפלה איז 
העלאה מלמטה למעלה און מען דאַרף 
מעלה זיין אַפילו די סאַמע נידע-" 
ריקסטע זאַכן, און לט דעם באַ- 
וואוסטן לשון אַז מען דאַרף מיט- 
נעמען אַפילו די פּאַנטאָפּל"), איז 


5) זע בראשית רבה (ספס"חת): מוצב 
ארצה ויתיצבו בתחתית ההר כוי, בבקעת 
דורא כוי, 

6 תורה אור כד, ב, 

7 זע שיחת שמחת תורה תש"א אות 
ח (נדפס בספר המאמרים ה'תש"י עמוך 
5, 
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אַזױי וי ביי זיך גופא דאַרף מען 
מיטנעמען אַלע כוחות פון נפש, אויך 
די נידעריקע כוחות, און מעלה זיין 
זֵיי, 
אַזױ איז אויך ביי אידן בכלל, 
װאָס קודם התפלה דאַרף מען מקבל 
זיין אויף זיך מצות ואהבת לרעך 
כמוך, אַזױ װוי עס שטייט אין פּרי 
עץ חיים") און דער אַלטער רבי 
ברענגט עס אין סידור, מען דאַרף 
זיך כולל זיין מיט אַלעמען צוזאַמען 
איז אַפילו די אידן װאָס זיינען בבחינת 
אהליאב --- אַזױ װוי עס שטייט אין 
מדרש : דער געפאַלנסטער צװוישן די 
שבטים -- דאַרף מען זיי אויך מעלה 
זיין, 

װאָס דאָס איז דאָך דער עגין פון 
ואהבת לרעך כמוך, לויט דעם מאמר 
פון בעל שם טוב, אַז מצות אהבת 
ישראל איז איך צו אַ אידן װאָס 
געפינט זיך אין עק ועלט, װאָס ער 
האָט אים קיינמאָל ניט געזען און 
האָט מיט אים קינמאָל קיין שייכוז 
ניט געהאַט, 

בשעת אַ איד שטעלט זיך דאַו" 
נען, ד. ה. אַז ער האָט שוין געטאָן 
די הכנות װאָס מען דאַרף טאָן פאַרן 
דאַוונען און עֶר איז שוין גרייט צו 
שטעלן זיך דאַװנען, װאָס מיט דעם 
עצם ענין פון שטעלן זיך דאַװנען 
ובפרט נאָך די הכנות פון פאַרן 
דאַװנען, װוערט ער דאָך גאָר שטאַרק 
דערהויבן, װאָרום ער רייסט זיך דאָך 
אָפּ פון אַלע ענינים פון װועלט און 
שטעלט זיך פאַר דעם אויבערשטן *); 


קען ער דאָך טראַכטן, װאָס האָט 
ער דעמאָלט פאַר אַ שיכות מיט 


8) שער ג, פ"ב, 
69 שיחה צו פי מטות ומסשי. 
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אַ אידן װאָס האַלט נאָך ניט בי 
דאַװונען, אַפילו ניט ביי הכנות צו 
דאַװנען, אַ איד אַ ירוד, זאָגט מען 
אים, אַז מצות אהבת ישראל מייבט 
אַפילן צו אַ אידן װאָס אין אַן אנ" 
דער עק װעלט, אין אַן אַנדער עק 
פון זיין װעלט ברוחניות. 

נאָך מערער זאָגט מען אים, אַז 
מצות אהבת ישראל איז אַפילן צו 
אַזאַ װאָס ער האָט אים קיינמאָל ניט 
געזען -- ד. ה. אַפילו איידער ער 
האָט זיך געשטעלט גרייטן צום דאָוף" 
נען -- און קײנמאָל ניט געהאט 
קיין שייכות מיט אים, װאָרום יענעף 
איז באין ערוך צו אים אַפילן הי 
ער איז איידער ער שטעלט זיך דאַוו" 
נען װאָס זיין נשמה (איז דעמאָלט 
מער ניט וי) באפּו'?, 

און דאָס איז ניט נאָר א מצות 
פון אהבת ישראל װאָס זי איז דער 
יסוד פון דער גאַנצער תורה, דאָס 
איז אויך נוגע צו זיין דאַװנען און 
צו זיינע עליות, אהבת ישראל איז 
די הכנה און הקדמה צוֹ זיין תפלה, 

דער טעם איף דעם אייז, וייל 
דער סדר העלי' איז, אַז מען מוז 
אויפהויבן פון גאָר דעם נידעריקסטן 
װי עס איז באַוואוסט") דער משל 
װאָס אַ בנין הויבט מען אױף דורף 
אַ ליווער. 

און עס איז פּשוט, אַז אויך אין 
זיין נפש דאַרף ער מיטנעמען ניט 
נאָר דעם בצלאל שבנפשו נאָר אויךף 
דעם דן וירוד שבנפשו. ער דאַרף 
דאַוונען מיט אַלע כחות צוזאַמען, פון 
אַלעמען מאַכן אַ משכן פּאַר דעם 
אויבערשטן, 


0 ברכות יד, א. ונתבאר בהקדמת לקוטי 
תורה לגי פּרשיות, | 
1) תורה אור 1 אי 
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יא. און דאָס איז דער ענין פון 
די אַכצן ברכות פון שמונה עשרה 
אַנטקעגן די ח"י מֿאָל כאשר צוה 
װאָס שטייען במשכן שני ואו עס 
ווערט דערמאָנט אויך אהליאב, ווייל 
דער תכלית הכונה איז צו מאַכן 
אויך פון די ענינים פון אהליאב 
אַ משכן, און אַזױ אויך אין תפלה 
דאַרף מען מעלה זיין אויך אהליאבץ, 


יב. אַזױ וי אין משכן איז דורך 
דערהויבונג פון אונטן אַרוױיף און 
בפּרטיות אין דעם ענין פון די 
קרבנות פון משכן, װאָס דאָס איז 
איינע פון די עיקר עבודות שבמשכן) 
געווען שפּעטער די המשכה פון אויבן 
אַראָפּ -- ושכנתי בתוכם (ריח ניחוח), 
און זיי -- די העלאה והמשכה -- 
האָבן געבראַכט דעם ;כאשר צוה", 
צוה מלשון צװותא -- התקשרות 
והתחברות, דער פאַרבונד פון די 
דברים גשמיים מיט עצמות, חיבור 
נברא ובורא, 


-- און ווייל דער כוח אויף דער 
התקשרות איז פון משה רבינו, (אין 
דער בחינה פון משה רבינו װאָס 
איז פאַראַן ביי יעדן איינעם) דער- 
פאַר זאָגט ער כאשר צוה ה' את 
משה. -- 


אַזױ אויך אין דעם ענין פון תפלה 
(װאָס תפלות כנגד קרבנות תקנום) 
בשעת עס איז דאָ די העלאה, דער 
מתפּלל וייס אַז ער דאַרף זיך צו 
קיינעם ניט װענדן נאָר צום אוי- 
בערשטן אַלײן,. -- דורך דעם איז 
ער ממשיך מלמעלה אַלע המשכות 
װאָס ער דאַרף, רופא חולים ומברך 
השנים וכו' און די העלאה והמשכה 
פּועלין דעם חיבור און די פאַר" 
איינציקונג פון דעם מענטשן מיט 


שיחהות 


אלקות, ביז צום העכסטן יחוד, װאָס 


דאָס איזן סיום התפלה ,בשלום". 
(משיחות פרשת ויקהל, פקודי, 
תשי"א, תשח"י) 


יג. פון פּרשת פּקודי 
אַרײין אין פּרשת ויקרא. 

די שייכות פון ביידע פּרשיות איז: 

ביי דער ענדע פון פּרשת פּקדי 
רעדט זיך װעגן דעם ענן (װאָלקן) 
װאָס איז געווען אויף דעם משכןף 
ענן איז העלם, װאָס האָט ניט געָ- 
לאָזן משה'ן אַרײנגיין אין אוהל מועד, 
ולא יכול משה גוי, דערנאָך איז ויקרא 
אל משה, קריאה איז דער ענין פון 
גילוי (אַנטפּלעקונג). דער גילוי װאָס 
נאָך העלם, 

דער גילוי װאָס נאָך דעם העלם 
איז העכער וי גילוי אַלײן, וי באַ- 
וואוסט. 

יד. דער ענין פון גילוי װאָס נאָך 
דעם העלם אין דער עבודה פון 
מענטשן איז עבודת התשובה. תשובה 
קומט דאָך נאָך דעם וי דער מענטש 
האָט זיך דערוייטערט פון אלקות 
-- העלם. און תשובה איז דאָך דער 
טייטש צוריקגעקערט -- גילױי. 

אויך ביי תשובה -- אַזױ װוי ביים 
גילוי װאָס נאָכן העלם -- איז כפלים 
לתושי' *), ביז צו תכלית התשובה 
-- זדונות נעשו לו כזכיות, אתהטכא 
חשוכא לנהורא (זדונות וערן וי 
זכיות און פינצטערניש װערט אי- 
בערגעקערט אויף ליכטיקייט) 

טו,. דאָס איז אויך דער פּשט װאָס 
במקום שבעלי תשובה עומדים צדיקים 
גמורים אין יכולים לעמוד שם *). 


גייט מען 


2) זע אױבן עמוד 186, 

3) ברכות לד, ב. רמב"ם הלכות תשובה 
פ"ז ה"ד. און זע בספר המאמרים תש"ט 
עמוד 183 בהערה, 


לס וז טי 


ביי צדיקים זיינען פאַראַן זכיות, 
און אין דעם גופא זיינען דאָ צויי 
מדריגות : א) די המשכה דורך מצוות 
עשה, װאָס דאָס איז דער קו פון 
ועשה טוב. ב) די המשכה דורך 
מצוות לא תעשה, דער קו פון סור 
מרע, אָבער דאָך מער ניט וי אָפּ" 
שטופּן דעם רע, ניט איבערקערן דעם 
רע אַליין צו טוב. אין אַן ענין און 
עבודה פון גילויים זיינען דאָ הגבלות, 
רע בלייבט רע און מען מוו דאָס 
אָפּשטופּן, אָבער תשובה װאָס דאָס 
רירט אָן אין עצם הנפש און אַזױ 
אויך למעלה אין עצמות, דאָרטן זיי" 
נען ניטאָ קיין הגבלות. זדונות אַליין 
ווערן זכיות. 

און דאָס איז דער ענין פון תכלית 
הקריאה װאָס קומט נאָך העלם, ניט 
אָפּשטופּן און אַראָפּנעמען דעם העלם, 
נאָר אַז קלילה כיום יאיר" (נאַכט 
וועט לייכטן װי טאָג), 

טז, און דאָס איז אַ הוראה צו 
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עדער איינעם אין זיין עבודה, אַז 
אין װעלכן מצב ער געפינט זיך, 
טאָר ער זיך ניט מייאש זיין חס 
ושלום, נאָר אדרבה דורכן העלם קען 
מען צוקומען צוֹ אַ העכערן גילוֹי 
אַזױי אויךף װעגן דורות בכפללל 
פרעגט מען דאָך די קשיא: עס זל" 
נען געװוען אַ סך שענערע דרות 
וי היינט און פונדעסטוועגן איז מען 
געווען נאָך וייט פון דער גאולה, 
היינט װי זאָל מען עס פֿאַרשטײן 
אַז דוקא אין דעם דור װאָס אכשור 
דרא בתמי' װעט זין די גאולה? 
אי דער ענטפער אױף דעם, 
אדרבה,. היא הנותנת כג"ל, 
צו פאַרטאָג איז דער שלאָף א 
שטאַרקערער, און דעמאָלט דאַרף מען 
זען זייער שטאַרקן זיך ניט צו 
פאַרשלאָפן חס ושלום און אױמכאַפּן 
זיך צום אור הבוקר, ביז מען װעט 
זוכה זיין צוֹ , לילה כּיום יאיף? 
(משיחת פרשת פקודי, תשי"ז) 


רינ 0 ילפא--יין 


ללוטי שיחות 


ויקרא 
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פרשת ויקרא 


פ' זכור 


א אין אָנהױב פּרשת ויקרא (פ' 
הקרבנות) שטייט, אדם כי יקריב מכם 
קרבן להוי', אין פלוג איז גיט פֿאף" 
שטאַנדיק : אוב דער פּירוש איז נאָר 
כפּשוטו, אַז דער ,מכם" גייט אויפן 
װאָרט ק;אדם", אַז אַ מעגטש פון 
אייך װעט מקריב זיין, האָט ער גע" 
דאַרפט זאָגן אדם מכם כי יקריב, 
פאַרװאָס זאָגט ער אדם כי יקריב 
מכם ? 

איז דאָך באַוואוסט װאָס ס'שטייט 
אויף דעם אין חסידות, אַז דערמיט 
קומט ער אויך דערקלערן דעם ענין 
פון קרבנות ברוחניות -- אין עבודה 
בנפש האדם, 

עס איז דאָך באַואוסט דער דיוק 
רז"ל:) אויפן פּסוק ועשו לי מקדש 
ושכנתי בתוכם, בתוכו לא נאמר אלא 
בתוכם, בתוך כל אחד ואחד מישראל, 
װאָס פון דעם איז פאַרשטאַנדיק, אַז 
אַלע עבודות װאָס זיינען געווען אין 
משכן ומקדש הגשמי, זיינען אויך דאַ 
אין רוחניות -- אין דעם מקדש 
הרוחני װאָס איז פאַראַן אין יעדן 
אידן, 

דאָס איז בנוגע אַלע עבודות. מכל 
שכן עבודת הקרבנות, װאָס אויך אין 
מקדש הגשמי גופא -- וואס כפּשוטו 
איז דאָס געווען אַן עבודה גשמית און 
מען האָט מקריב געװען א בהמה 
גשמית -- איז אין פנימיות דאָס 
אויך געווען אַן עבודה רוחנית, 

דערפאַר האָט געדאַרפט ויין -- 
בשעת הקרבת הקרבן -- זי בֹאַ" 


4 ע אויבן עצמור 165 


טייליקונג פון די כחנים מיט זייעף 
עבודה, און די לויים בשירם וומרם, 
װאָס דאָס זיינען ענינים רוחניים, וי" 
עס שטייט אין זהר ) דכהני בחשאי 


וברעותא דלבא -- המשכה, ולױים 
נשירה ומרה -- העלאה מלמטה 
למעלה. 


איז דאָך עבודת הקרבנות אױף 
אין מקדש געווען אַן עבודה רוהנית, 
און מכל שכן עבודת הקרבנות הי 
עס איו בי יעדן אידן, 

די דערקלערונג פון פּסוק לױטן 
טייטש פון אַלטן רביץ): ;אדם פי 
יקריב", ווען אַ מענטש ויל נתקרב 
ווערן צו אלקות (װאָס דער עגין פון 
קרבן איז קירוב הכחות והחושים)-), 
איז ,מכם קרבן להויי ", דאַרפט איף 
מקריב זיין פון אייך אַלין, 


ב. אין דעם אַלין זיינען פאַראַן 
צוויי פּרטים: א) ,מכם", דער קרבן 
פון נפש האלקית. ב) ,מן הבהמה", 
די בהמה װעלכע געפיגט זיך אין 
דעם מענטשנס האַרץ,. ד. ה. פון 
נפש הבהמית. װאָס אויף דעם רעכנט 


42 חלק ג לט, א. זע אויך ביאורי 
הוהר ריש פרשת ויצא, לקוטי תורה 
ואתחנן ד"ה ודעת (השני) פרק 3ב. שם 
ד"יה ושאבתם (השני) פרק אא, 

6 לקוטי תורה ד"ה אדם כי יקריב. זע 
אויך ד"ה ושאבתם מים חג הסוכות תש"א 
פרק ג (קונטרס מג), קונטרס לימוד החסידות 
פרק יב. 

64 ספר הבהיר סימן מו (קט) זע אויף 
חהר חלק ג ה, א. של"ה מסכת תענית 
(ריא, ב), זע איך פרי עץ חײם שער 
התפלה פרק ה, | 





26 ל ק וטי 
אויס דער פּסוק וייטער: ;מן הבקר 
ומן הצאן" -- די פּרטי המדריגות 
פון נפש הבהמית, װי עס װערט 
דערקלערט אין חסידות *, 

און דער תכלית איז ניט אין דער 
עבודה פון נפש האלקית מצד עצמה, 
נאָר אין בירור נפש הבהמית דוקא, 

און אויך דאָס איז מרומז אין 
פּסוק. ביי דעם װאָרט ק;מכם", זאָגט 
ער קרבן להי', און נאָך דעם װי 
ער זאָגט מן הבהמה מן הבקר ומן 
הצאן, פירט ער אויס לרצונו לפני 
הוי', פאַר הוי''), העכער פון הוי', 
ווייל דער בירור פון נפש הבהמית 
דערלאַנגט העכער, אַזױי וי עס 
שטייט '), ורב תבואות בכח שור, 

דערפאַר דערלאַנגט דער קרבן פון 
;מכם" נאָר צום שם הוי'. אמת טאַקע 
אַז אויך דער קרבן פון ;מכם" איז 
ניט צו ;אלקים", בגימטריא הטבע 
(אלקות װאָס באַהאַלט זיך אין טבע)), 
נאָר צו הוי' דוקא, װי עס װערט 
דערקלערט אין זהר ') אויפן פּסוק 
זובח לאלקים יחרם, און דאָך קומט 
עס ניט צו דער עלי' דורך דעם 
בירור הגוף ונפש הבהמית, װאָס דורך 
דעם דוקא דערלאַנגט מען נאָך הע" 
כער, לפני הוי', למעלה מהשתלשלות 
לגמרי, װוי עס שטייט'), כד אתכפיא 





5 קנטרס התפלה פרק חי 

6 לקוטי תורה ד"ה לבאר כהױ 
כי יקריב. 

0 משלי יד, די 

8) חלק ג ה, א. -- ועל פּי זה יומתק 
דיוק לשון רז"ל (מנחות קי, א): לבעל 
הדין לחלוק. -- ומש"כ (מנחות שם) גם 
שם איל, יעויין זהר חלק ג לא, א, 
קלב, א. 

9) זע תניא פרק כז. לקוטי תורה ריש 
פרשת פּקודי, שם פּרשת חוקת ד"ה על 
כן יאמרו פרק ב. 


אדם 


שי חהות 


סטרא אחרא אסתלק יקרא דקודשא 
בריך הוא בכולהו עלמין, אור שבכל 
העולמות בשוה *) 


ג. אין סדר הקרבת הבהמה בגש-" 
מיות האָט מען די ערשטע זאַך גע" 
דאַרפט זען אַז די בהמה זאָל זיין 
אַ גאַנצע. מען האָט איר געדאַרפט 
בודק זיין זי זאָל ניט האָבן קיין 
מום, און ערשט דאַן ;ירצה לקרבן". 

דאָס זעלבע איז ביי קרבנות 
ברוחניות. ביי עבודת הקרבת בהמה 
הרוחנית, איז איידער מען גײיט צו 
מקריב זיין דעם נפש הבהמית להוי 
דאַרף מען צום ערשטן זען אַז די 
בהמה -- דער נפש הבהמית, זאָל 
זיין בשלימות און ניט האָבן קיין 
מום **), 

דערפאַר איז בתחלת העבודה -- 
בדיקה, בודק זיין בכל פּינות נפשו, 
אין מוחין, אין מדות ובפרט אין די 
דריי לבושים מחשבה דבור ומעשה, 
צו וויסן די ענינים וועלכע טױגן 


ניט, און מתקן זיין זיי. 
בכדי אַז די בדיקה זאָל זיין 
אדעתא דנפשי', ניט בדרך מצות 


אנשים מלומדה, דאַרף ער ויסן אַז 
דאָס איז אים נוגע בחיי נפשו ממש. 
דאַן װעט די בדיקה זיין װוי עס 
דאַרף זיין, און אויך די תיקונים 
וועלכע פאָדערן זיך, װועט ער דורכ" 
פירן בפּועל, װאָרום ער וייס דאָך 
אַז דאָס איז אים נוגע בחיי נפשה 


ד. װען ער װעט זיך עוסק זיין 
אין עבודת הבדיקה און זיך פאַר- 


0 ד"ה באתי לגני תש"י פרק א,. 
באתי לגני תשי"א. 

1 ביאור הענין מובן על פי מה שנתבאר / 
בתורה אור מקץ (לו, ג). הוספות לתורה 
אור (יא. ד) ועוד. 


לקוטי 


טראַכטן אין זיין מעמד ומצב אדעתא 
דנפשי', װעט ער יך אָפט מאָל 
כאַפּן, אַז אויב אַפילו איצטער אין 
ער ניט קיין בעל עבירה, איז דאָך 
אָבער שוחטאתי נגדי תמיד", אַן די 
חטאים װאָס ער האָט געטאָן במשך 
ימי חלדו (פון זיין פריסטער יגנט 
אָן), אויך די װאָס ער האָט געטאָן 
פאַר בר מצוה '), זיינען דאָך פאף" 
בליבן, װאָרום ער האָט זיי נאָך גיט 
אין גאַנצן מתקן געװען 

אַ ראי' אַז ער האָט נאָך די חטאים 
ניט מתקן געווען און ער האָט נאָך 
ניט געטאָן קיין תשובה וי עס דאַרף 
זיין: אוב זין תשובה ואָלט 
געווען װי מען דאַרף,. װאָלט זיין 
עבודה געווען שטאַרקער, וייל דאָס 
װאָס ער איז געװען פריער בארץ 
צי' וצלמות, האָט געדאַרפט ביי אים 
דערוועקן אַ גרויסע תשוקה און אַן 
אהבה צו אלקות, אַן אהבה ואָס 
זדונות נעשו לו כזכיות *), און ער 
זעט אַז ביי אים אין ניט אַז; 

אדרבה, ווען ער באַטראַכט זיך אין 
זיין מצב װי ער איז באמת, ניט 
וועלן מאַכן זיך גרינג און ניט װעלן 
אָפּנאַרן זיך, פילט ער ביי זיך אַו 
ער שטייט אין אַ פאַרקערטן ציור, 
ניט נאָר אַז עס איז ניט ,נעשו 
כזכיות? -- נאָר עס איז געבליבן 
אַן עבירה, װאָס דערפאַר ציט אים 
צו אַן עבירה -- עבירה גוררת עביל" 
רה'), זעט ער דאָך אַז ער האָט 
נאָך קיין תשובה וי עס דאַרף צו זיין 
ניט געטאָן, 


2 פּוקת עורים פרק כאזכב. זע אױיף 
שלחן ערוך אורה חײים סוף סימן שמ"ג, 
סנהדרין נה, 3. 

3) זע תגיא פרק / 

4) אבות פרק 1, משנה ב3. 
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דאָס הייסט, אַז דער פוחטאתי נגדי 
תמיד" איז ביי אים ניט דערפאַר 
ווייל מצד זיין איצטיקן מעמד ומצב 
איז ניט גענוג די פריערדיקע תשובה 
און ער דאַורף האָבן אַ. העכערע 
תשובה), נאָר ער האָט לכתחילה 
ניט מתקן געווען זיינע עניגים, און 
זיי זיינען אַ מסך מבדיל ביגו לבִין 
אביו שבשמים "), מפסיק און מונע 
פון עבודת הוי, 

איו בשעת ער איז זיך מתבונן 
אין דעם אַלעם און וייסט אויך די 
גרויסקייט פון דעם ענין פון קרבנות, 
אַז קרבנות איז קירוב הכחות וה" 
חושים, ביז עס װערט נכלל באש 
של מעלה, און רזא דקורבנא עולה 
עד רזא דאין סוף'), פרעגט ער 
ביי זיך: װאָס פאַר אַ שייכות האָט 
ער צו קרבנות,. און װי אַזװי אין 
ירצה לקרבן להוי', אַז ער איו עאין 
בו מתום"1! 

צו פאַרענטפערן די קשיא, איז 
מוסיף כ"ק מו"ח אדמו"ר ") איפן 
פּירוש פון אַלטן רבי'ן אין דעם 
װאָרט ;מכם" -- מכם ובכם הדבר 
תלוי, דאָס אין אָפּהענגיק פון אייךף 
אַליין, ניט קוקנדיק אויף זיין מעמך 
ומצב און אויף דעם װאָס ער אין 
אַדורך ביז איצט, פונדעסטוועגן אין 
בכם הדבר תלו, בין אַן יש" 
דער איד קען אָגן'), מתי יגיען 
מעשיי למעשי אבותי אברהם יצחק 
ויעקב, 


)זע תניא פרק כט. 
סוף פרק יא. 
זע תנא פרק יו 
0ע זזהר חלק ב רלט, א. זהר חלק 
ג כו, 3 
8 ד"יה באתי לגני תש"י פרק 3 
9) תנא דבי אל רבה פרק כהי 


אגרת התשובת 
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ה. דער סדר אין הקרבת הקרבן 
בגשמיות איז, אַז נאָכדעם וי מען 
געפינט אויס אַז די בהמה איז אַ 
תמימה אָן אַ מום, דאַרף מען זי 
שחט'ן, אויך נאָך דער שחיטה בלייבט 
איבער דער קערפּער פון דער בהמה 
גאַנץ, מען נעמט נאָר אַרױס איר 
חיות. דאַן איז מען איר מקריב אויפן 
מזבח, וואו עס ווערט פאַרברענט אויך 
איר גשמיות'דיקער קערפּער, -- ביי 
אַלע קרבנות דעם חלב, און ביי קרבן 
עולה, התחלת הקרבנות, די גאַנצע 
בהמה, כליל למובח -- אין דעם 
גדטלעכן פייער װאָס פלעגט אראפּ- 
קומען מלמעלה, 

אַזױ אויך אין רוחניות. נאָך דעם 
װאָס מען איז מתקן די מומים, דאַרף 
זיין שחיטה. שחטץ דעם גוף און 
נפש הבהמית, ד. ה. אַרױיסנעמען דעם 
קאָך און חיות פון ענינים גשמיים, 
די דברים גשמיים אַלײן בלייבן גאַנץ, 
אָבער זיי זיינען אָן אַ קאָך, ער 
באַנוצט זיך מיט זיי נאָר בכדי ער 
זאָל האָבן אַ תוספת כוח אין עבודת 
הוי', כמאמר *) חמרא וריחא פקחין, 
דלא") אכלי בישרא דתורא לא 
דקדקתי טעמו של דבר, װאָס דאָס 
איז דאָך דער ציוי בכל דרכיך 
דעהו?), אַז אַלע ענינים זאָלן זיין 
לשם שמים. אָדער נאָך טיפער, ניט 
נאָר אויסנוצן די דברים הגשמיים 
צוליב קדושה נאָר מאַכן פון זיי אַליין 
מצוה וקדושה, -- װי אכילת שבת 
ויום טוב, אָדער וי ציצית מצמר 
גשמי און תפילין מקלף גשמי. 


0) יומא עו, ב. על פי הגירסא שהובאה 
בתניא פרק { ובכמה מקומות בדא"ח. 
1 בא קמא עב, א, 

2 זע רמב"ם הלכות דיעות פרק גי 
טור ושולחן ערוך אורח חיים סימן רל"א 


שי חות 


און דאַן קען זיין די הקרבה, אַז 
דער גוף און נפש הבהמית זאָלן נכלל 
ווערן אין ג-טלעכן פייער װאָס אין 
דער נשמה, אַזױ װי עס שטײט, 
רשפי' רשפּי אש שלהבת י"ה, ואמרו 
רז"ל, כאש של מעלה=, דאס איז 
די אהבה פון דער נשמה צום 
אויבערשטן -- און אין איר וערן 
נכלל דער גוף ונפש הבהמית, 
אַז אויך דער נפש הבהמית באַקומט 
אַן אהבה צו דעם אױיבערשטן אַזױ 
װי עס שטייט ואהבת את הוי' אלקיך 
בכל לבבך ואמרו רז"ל") בשני 

יצריך. 
(פון מאמר ד"ה באתי לגני, תשי"ב) 


ו, מלחמת עמלק מיט אידן גע- 
פינען מיר, בכלל, אין פיר זמנים: 
א) באַלד װי די אידן זיינען אַרױס 
פון מצרים. ב) אין די לעצטע יאָרן 
װאָס די אידן זיינען געווען אין מדבר, 
איידער זיי זיינען אַריין אין ארץ 
ישראל (נאָר דאַן האָט זיך עמלק 
פאַרשטעלט פאַר אַ כנעני) )), ג) אין 
די ערשטע יאָרן פון זייער זיין אין 
ארץ ישראל, נאָך דעם מינוי פון 
שאול המלך און פאַרן בנין בית 
המקדש (װאָס אַזױ איז דער סדר 
אין די ג' דברים שנצטוו בכניסתם 


לארץ: מינוי מלך, מלחמת עמלק 
ובנין בית המקדש), ד) בדרא דמלכא 
משיחא. 


דברי ימי ישראל, זינט אידן זי" 


3 שיר השירים ח, |. ילקוט שם, 
ביאור שייכות אהבת נפש האלקית לאש 
של מעלה ראה ד"ה באתי לגני תשי"ב 
פרק גי | 

4) ברכות נד, א, 

5) במדבר רבה יט, כ. תנחומא פרשת 
חוקת הובא כתוספות ראש השנה ג, א 
ד"יה וישמע הכנעגי 








לקוטי 


נען געװאָרן אַ פאָלק אַרױסגײענדיק 
פון מצרים מקבל זיין די תורה, טיילן 
זיך אין צוויי תקופות: א) ווען אידן 
זיינען געװוען אין מדבר און גיט 
געהאַט צו טאָן מיט גשמיות עולם 
הזה, און זייערע באַדערפענישן װעל- 
כע טיילן זיך אין מזן, לבוש ובית 
(שפּיז, קליידונג און דירה), האָבן זיי 
געהאַט פון מן, בארה של מרים אוך 
ענני הכבוד. ב) װען אידן זיינען 
אַרײן אין ארץ שבעת עממין בכדי צו 
מאַכן פון איר ארץ ישראל, װאָס 
אין דער תקופה גייט אויך אַרין 
דער זמן הגלות, וען אידן זייגען 
בארצות האומות אויף צוגרייטן דאָרטן 
דעם ;,עתידה ארץ ישראל שתתפשט 
בכל הארצות", צו מאַכן פון זיי אַ 
דירה לו יתברן. 

די אױיבנדערמאָנטע פיר זמנים פון 
מלחמות עמקק, זיינען די ערשטע צוריי 
געווען אין אָנהױיב און טוף פון דער 
ערשטער תקופה, און די אַנדערע צוויי 
-- אין אָנהױב און סוף פון דער 
צווייטער תקופה. 

פון דעם װאָס מיר זעען אַז אין 
די צוויי מלחמות פון דער ערשטער 
תקופה, איז די ערשטע געוען מיט 
אַן אָפענעם עמלק און די צוייטע 
-- מיט אַ פֿאַרשטעלטן פאַר אַ 
כנעני), איז פון דעם אַ באַװייז, אַז 
אויך די צוויי מלחמות פון דער צוולל" 
טער תקופה, איז די ערשטע מלחמה 
בימי שאול געװען מיט אַן אָפענעם 
עמלק, און די צווייטע מלחמה, בדרא 
דמלכא משיחא, אונזער דור, דער 
דור צו װעמען משיח קומט במהרה 
בימיגו, אין מיט אַ פֿאַרבאָרגענעם 
עמלק. 


{. אויף מלחמת עמלק אין אָנהױב 
פון דער ערשטער תקופה, שטײט 
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;אשר קרך". טייטשט דער מדרש*) 
קרך מלשון קרירות. ער האָט גיט 
דער'הרג'ט חס ושלום, ער האָט נאָר 
אָפּגעקילט, 

בשעת אידן זיינען געגאַנגען צױ 
מתן תורה, און געװאָלט שרייען נעצשה 
קודם לנשמע, צי מען װעט יאָ פאר" 
שטיין צי גיט פאַרשטײין װעט מען 
מקיים זיין װאָס מען װעט הערן 
קומט צו גיין עמלק און קילט אָפֿ. 


ער טעגה'ט ניט מען זאָל חס ושלום 
ניט גיין צוּ קבלת התורה, ער איז 
דאָך אויך אַן אייניקל פון אברהם 
יצחק. ער טענה'ט גאָר: װאָס 
איזן אַזױי ‏ די התפעלות װאָס זו 
שפּרינגסט פון די כלים און שרייסט 
נעשה קודם לנשמע, ביסט מקבל אויף 
זיך צו טאָן איידער דו װייסט װעגן 
װאָס עס רעדט זיך! דו ביסט דאָך 
אַ בעל שכל, והראי' אַז מען ויל 
דיר געבן אַ תורה װאָס היא חכמתם 
ובינתכם לעיני כל העמים, איז פאָף 
אַ בעל שכל פּאַסט ניט ער זאָל 
אַרױס פון די כלים און אַרױסשפּריג" 
גען פון מדידה והגבלה, פון זין 
טעם ודעת, ובפרט נאָך שריען 
;געשה", ער װעט טאָן אַלץ װאָס 
ער װעט הערן סיי ער װועט פאר" 
שטיין, סיי ער װעט גיט פאַרשטין 

עמלק איז אויך אַן אייגיקל פון 
אברהם ויצחק, און ער אי מסכים 
אויף לימוד התורה, אָבער ניט אויף 
הנהגת יעקב איש תם יושב אהלים, ער 
טענה'ט ייושב אחלים'. לערנען 
תורה -- מסכים, אָבער ;איש תם" 
ניט פרעגן פריער װעגן װאָס עס 
רעדט זיך און װאָס מען װעט פן 


6) תנחומא פ' תצא. זע אויך װײטער, 
ליקוט צוֹ פי תצא, 
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אים פאַרלאַנגען, נאָר נעשה קודם 
לנשמע, אויף דעם איז ער ניט מסכים, 
ער האַלט מיט דעם סדר פון עשוץ 
-- איש יודע ציד, ער פאַרשטיײט, 
ער רעכנט אויס וויפל ער קען פאַנ- 
גען און פאַרנעמען, ער שאַצט אָפּ 
זיינע כוחות מיט זיין שכל ויפל 
ער װעט לערנען און וויפל ער װעט 
מקיים זיין,. ער גייט מיט אַ סדר 
פון נשמע ונעשה, צו ערשט הערן 
און פאַרשטיין -- ערשט דאַן װעט 
מען קענען אָפּשאַצן צי מען קען 
דאָס טאָן צי ניט, 

אדרבה, טענה'ט ער, װיבאַלד אַז 
תורה איז אמת, און עס איז דאָך 
אַן ענין של חכמה, איז למאי נפקא 
מינה צי מען װעט מקדים זיין נעשה 
לנשמע אָדער פאַרקערט, סיי װי סיי, 
אַפילן ער װעט מקדים זיין נשמע 
לנעשה, װעט ער איך זיכער קומען 
צום נעשה, װאָרום עס איז דאָך 
מחוייב על פּי שכבל. 


אויף דעם האָט די תורה באַװאָרנט, 
מ'זאָל וויסן אַז דורך דעם סדר פון 
אשר קרך -- קרירות, ווערט דער- 
נאָך דער צוייטער טייטש אין אשר 
קרך, מלשון קרי '). וענינו, אַז פון 
די פּנימיות החיות װאָס איז גע- 
געבן געװאָרן אויף פּרו ורבו ומלאו 
את הארץ וכבשוה, אייננעמען די גאַן- 
צע װעלט און מאַכן פון איר אַ 
דירת לו יתברך, איז פון דעם חיות 
ווערט הגדלת כוחות הקליפות רחמנא 
לצַלן *), און דאָס הויבט זיך אָן פון 
דעם ערשטן טייטש אין אשר קרך 
-- קרירות. פון יודע ציד קומט 
מען צו איש שדה, אַרױס און אַװעק 


7) תנחומא דאָרט. 
8) תניא פרק זי 
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פון די אהלים, אהלי שם ועבר, תורה 
שבכתב און תורה שבעל פֹּה. 


מען מוז זיך פירן מיט דעם װעג 
פון יעקב איש תם, װאָס דעמאָלט 
גייט מען אויפן ריכטיקן װעג, װי 
די גמרא =) זאָגט אויפן פּסוק תומת 
ישרים תנחם -- אויב מען גייט מיט 
אַ תמימות דעמאָלט איז -- תנחם, 
מען גייט אויפן גלייכן וועג. אָבער 
די װאָס האַלטן ניט פון דעם סדר 
פון עמא פּזיזא, זיי טענהן אַז תורה 
איז אַן ענין פון שכל, און בפרט 
בשעת עס האַנדלט זיך ועגן גאָר 
אַ הויכן און טיפן שכל, דאַרף מען 
ניט שפּרינגען פון דער הױט, מען 
דאַרף צו דעם צוגיין מיט אַ סדר, 
נשמע און דערנאָך נעשה, איז סוף כל 
סוף -- וסלף בוגדים תשדם, עס 
ווערט דערפון דער צוייטער טייטש 
אין אשר קרך, כנ"ל. 


ח. דאָס איז געווען מלחמת עמלק 
אין אָנהױב פון דער ערשטער תקופה. 
ביים סוף פון אָט-דער תקופה, אין די 
לעצטע יאָרן פון דור המדבר איידער 
אידן זיינען אַרײין אין ארץ ישראל, 
דעמאָלט איז ווידער געקומען עמלק 
מלחמה האַלטן מיט די אידן, אָבער 
דאָ האָט ער אָפּגעטאָן נאָך אַן ערמה, 
אַ שפּיצל, ער האָט זיך אָנגעטאָן 
אין לבושים פון אַ כנעני בכדי מען 
זאָל ניט דערקענען אַז דאָס איז דער 
זעלבער װאָס האָט מלחמה געהאַלטן 
אין אָנהױב פון די פערציק אָר, 


אין דער צווייטער מלחמה איז ער 
ניט געקומען װי אַ בן אברהם ויצחק, 
נאָר װי אַ כנעני, אַ גוי. אין די 


9) שבת פח, רע"ב. זע אויך שיחה צו 
שבת חוהמייס, 
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ענינים פון תורה און אידישקייט מישט 
ער זיך אינגאַנצן ניט, אין דער צייט 
װאָס דו לערנסט און װוילסט זיך פירן 
װי אַ איד -- טענה'ט ער -- מישׁ 
איך זיך ניט, טו װאָס דו װילסט, 
איך פאַרלאַנג נאָר איין זאַך: די 
ענינים װאָס געהערן צו ארץ כנען 
אין דעם לערן זיך פון מיך, און" 
טערװאַרף זיך אַ כנעב 

ער איז געקומען צום אידן און גע" 
טענה'ט : אַזױ װי איצטער פאַרעג" 
דיקסטו דיין בילדונג מיטן חינוך פון 
דור המדבר און דאַרפסט זיך גרייטן 
אַרײנגײן אין ארץ כנען, זיך עוסק 
זיין אין אַלע ל"ט מלאכות עובדין 
דחול, מוזטו זיך אויסלערנען די עגי" 
נים און סדרים פון ארץ כנען דו 
זאָלסט קענען האָבן אַן אחיזה אין 
דער לאַגד, 

אויב דו װעסט זיך ניט אויסלער" 
נען סדרי ארץ כנען און אונטער" 
װאַרפן זיך צו זיי, קענסטו ניט דער" 
װאַרטן אַז קומענדיק אין ארץ כנען 
וועסטו קענען דורכלעבן דאָרט, דורם- 
גיין די װעלט און בלייבן א איד, 
ד. ה, אי האָבן אויף דער הוצאה, 
אי שמירת שבת ויום טוב, אי געבן 
צדקה, געבן די קינדער חינוך על 
פּי תורה וכו' -- וי װעסטו דאָס 
קענען באווייזן ? 

און דאָס איז װאָס דער מדרש) 
זאָגט אויפן פּסוק וישב ממנו שבי, 
אַז דער כנעני מלך ערד האָט צו" 
גענומען ביי אידן אַ שפחה כנענית. 
דער כנעני נעמט ניט ביי אידן אַ 
זאַך װאָס מצד עצמה איו דאָט זי" 
ערע, ער נגעמט צו מער גיט הי 
אַ שבי, אַן ענין װאָס אידן אַלין 


0) ילקוט שמעוני רמז תשסן. פירשי 
על התורה, 
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האָבן גענומען בשבי פון וװעלט. אין 
לימוד התורה וקיום המצות מישט 
ער זיך ניט, ער ויל נאָר אַז אַרויס" 
גייענדיק פון די ד' אמות של תורה, 
קומענדיק אין װעלט, זאָל מען זיף 
פירן װי אַ כנעני, להבדיל, 

האָטס די תורה מגלה געװען אַו 
אין די טענות פון כנעני מלך ערד 
איז פאַרבאַהאַלטן עמלק. װאָרום א 
גוי האָט אין אַ אידן גאָר קיין אחיזה 
גיט, אַ איד איז אינגאַנצן קדושה 
און אַ גוי איז אינגאַנצן דער היפן, 
קען ניט זיין קיין חיבור פון שי 
הפכים, אָבער װען א כנעני קומט 
מלחמה האַלטן ווען אין אים איז אָב" 
געטאָן אַן עמלק, װאָס ער שטאַמט 
דאָך פון אברהם ויצחק, דאָ װאַקסן 
אויס פאַרשידענע טענות מיט ד"י 
תוצאות פון טענות עמלק -- וזנב 
בך כל הנחשלים אחריך גו" 


בשעת דער כנעני מלך ערד קומט 
צוגיין און זאָגט מען זאָל זיך לעף" 
נען די ענינים פון ארץ כנען װאָס 
דורך דעם דוקא װעט מען קענען 
אין איר אַריינגיין, דאַרף מען וויסן, 
אַז ניט נאָר װאָס דאָס אין גיט קיין 
וועג אויף מאַכן פון ארץ כנען -- 
ארץ ישראל, ארץ אשר עיבגי הה' 
אלקיך בה, נאָר אדרבה, דאָס אין 
אַן ענין װאָס האַלט מלחמה אנט" 
קעגן אידן און אַנטקעגן ארץ ישראל, 
אין דעם איז אָנגעטאָן דער זעלבער 
עמלק װאָס האָט ניט געװאָלט עו" 
לאָזן אידן מקבל זיין די תורה, און 
אָפּגעקילט זיי פון אַלע עניני קדושה, 

נאָך מער האָט די תורה מגלה גש" 
ווען: ניט נאָר װאָס אין דעם כנעני 
מלך ערד אי אָנגעטאָן אַן עמלק 
װאָס שטערט צו מתן תורה אן 
שטערט צו רחחניות פון אידן, נאָר 
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נאָך מערער, אין דעם אין אָנגע" 
טאָן אַן ענין װאָס שטערט און האַלט 
מלחמה אַנטקעגן אידישן גוף, װי עס 
האָט זיך אַרױסגעויזן, בימי הפּורים, 
די אמת'ע פּנימיות הכוונה פון די 
אַלע טענות, להשמיד להרוג ולאבד 
ח"ו את כל היהודים, אויך דעם גוף, 


מען דאַרף ויסן אַז די ועג צו 
אַרײינגײן אין ארץ ישראל, איז ניט 
צו גיין אין דער שיטה פון כנעני מלך 
ערד, נאָר אדרבה, ,ויחרם אתהם". 


ט. װי גערעדט פריער, איז אויך 
ביים סוף פון דער צוייטער תקופה 
איידער מען דאַרף אַרײנגיין אין ארץ 
ישראל, ארץ אשר עיני הוי' אלקיך 
בה מרשית השנה ועד אחרית שנה, 
װאָס דאָס אין אונזער דור, דאַרף 
מען פריער מנצח זיין די מלחמה 
פון כנעגי מלך ערד. 


װאָס איז זיין מלחמה? ער קומט 
צוגיין צו אַ אידן און זאָגט: וי- 
באַלד אַז דו דאַרפסט זיין אַ סוחר, 
דאַרפסטו זיך אויפפירן אין דיין מסחר 
װי רוב הסוחרים -- וי אַ גו, 
להבדיל, אויב דו דאַרפסט האָבן אַ 
שטעלע, אַ דזשאַב, דאַרפסט זיך צו 
דעם גרייטן װי אַ גוי גרײט זיך 
דערצו, צו דעם אַלעם דאַרפסטו זיך 
אויסלערנען די ענינים װאָס זיינען 
היפּך התורה, ניט רעכענען זיך מיט 
השגת גבול, אבק לשון הרע, רבית 
וכו', און דו מװזט מבטל זיין פון 
לימוד התורה כדי צו מצליח זיין אין 
עניני העולם, 


צום אַלעם ערשטן -- טענה'ט ער 
-- דאַרפסטו פאַרגעסן אַז יעדער 
ענין איז בהשגחה פּרטית פון דער 
השגחה העליונה און דער אדם התחתון 
למטה דאַרף ניט מער װי מאַכן אַ כלי 


שי ח ות 


אויף מקבל זיין דעם איבערשטנס 
ברכה *'), אויף דעם אַלעמען דאַרפס- 
טו פאַרגעסן, דו דאַרפסט גיין מיטן 
צוגאַנג פון כחי ועוצם ידי עשה לי 
את החיל הזה, 


און דעמאָלט בשעת דו װעסט האָבן 
די ;קנאת סופרים" און טענהץן אַז 
דו דאַרפסט באַװוייזן קונצן און אויפ- 
טאָן ענינים, װעסטו קענען מצליח 
זיין אויף דיין שטעלע און אין דיין 
מסחר, און דעמאָלט װעסטו קענען 
זיין אַ ;סוקסעספול ביזנעסמאַן", האָבן 
הצלחה אין דיין מסחר אָדער אויף 
דיי שטעלע, וייל דו װעסט האָבן 
די זעלבע הכנות װאָס עס האָט דער" 
צו להבדיל אַ גוי. 


אויף דעם האָט די תורה באַ- 
װאָרנט, מען זאָל וויסן װער עס איז 
באַהאַלטן אין די טענות. אין דעם 
איז באַהאַלטן ‏ עמלק װאָס שטערט 
אידן צו מתן תורה. און אויסער דעם 
װאָס ניט דאָס איז דער װעג צו 
מאַכן די װעלט פאַר אַ דירה לו 
יתברך, צו מאַכן פון ארץ כנען -- 
ארץ ישראל, ווייזט זיך אַרױס שפּע" 
טער, אַז מען יל להשמיד להרוג 
ולאבד את כל היהודים, ר"ל, אויך 
זייער גוף, 


װאָרום בכדי אַז אידן זאָלן בלייבן 
גאַנץ אין זייער גוף, אין דאָס נאָר 
דורך דעם װאָס זייער נשמה װעט 
בלייבן גאנץ, װאָס דער ועג צו דעם 
איז דער תומת ישרים תנחם, און ניט 
צולאָזן ח"ו די װאָס ווילן אָפּקילן 
פון התלהבות אין תורה. דאָס איז 
דער איין און איינציקער וועג צו באַ- 
װאָרענען אַז אױך דער גוף זאָל 


1) זע אויספירלעך אויבן, פּרשת ויקהל, 





לקוטי 


בלייבן גאַנץ, כפּשוטו, ברמ"ח אברין 
ושס"ה גידין, 

װאָרום דאָס װאָס תורה ווערט אָנ" 
גערופן תורת חיים און אױיף מצות 
שטייט וחי בהם, איז דאָס גיט נאָר 
לאחר מאה ועשרים שנה אין עולם 
הבא. מען מיינט עס אויך כפּשוטו; 
אויב מען ויל אַז אַ איד זאָל זיין 
לעבעדיק בגשמיות בגופו אין עולם 
הזה הגשמי, איז דער איינציקער וועג 
צו דעם -- לימו התורה תורת 
חיים, װאָס גיט אים חיי עולם אין 
עולם הזה הגשמי, און קיום המצות, 
וחי בהם, ער זאָל זיין אַ לעבעדיקער 
איד בכל רמ"ח אבריו (כנגד רמ"ח 
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מצוות עשה) ושס"ה גידיו (כנגד שס"ה 
מצוות לא תעשה) 


און דעמאָלט איז ער מקיים דעם 
פּרו ורבו ומלאו! את הארץ וכבשו, 
ער מאַכט פון דער גאַנצער װעלט 
אַ דירה לו יתברך, ועתידה ארץ 
ישראל שתתפשט בכל הארצות, אַז 
אומעטום וואו מען װעט זיך אַ קער 
טאָן װעט מען זען אַז עיג" הו' 
אלקיך בה, ניט נאָר יום כיפּור בשעת 
נעילה, בשבת ויום טוב אָדער בשעתץ 
דאַװונען און לערנען, נאָר מראשית 
השנה ועד אחרית שגה. 


(משיחת פורים תשט") 


פורים ופרשת צו 


א. דער יום טוב פּורים איז צו" 
ליב דעם נס און הצלה װאָס דער 
אויבערשטער האָט געראַטעװועט דעם 
אידישן פאָלק פון דער גזירת פלי' 
ר"ל, 

יענע תקופה איז געוען, על פּי 
טבע, די גליקלעכסטע פאַר אידן אין 
דער צייט פון גלות. די אידן האָבן 
דאַן פאַרנומען אַ גרויסן אָרט אין 
דער רעגירונג, מרדכי ראש הסנהדרין 
איז געווען פון די שרי המלוכה 
היושבים בשער המלך, אסתר אין 
געווען די פרוי פון מלך, װאָס אשתו 
כגופו דמיא ), אין די גאַנצע דברי 
ימי ישראל בזמן הגלות געפינען מיף 
ניט -- אויסער דעם פאַל פוֹן אסתר 
המלכה --- אַז אַ אידישע פרוי זאָל 
זיין די פרוי פון אַ קעניג װאָס האָט 


{) ברכות כד, א. 


געהערשט איבער דער װעלט;, אין 
דאָך פאַרשטאַנדיק, אַז עס אין גיט 
געווען קיין תקופה אין גלות אין 
וועלכער אידן זאָלן זיין, על פּי טבע, 
מער זיכער מיט זייער עקיסטענץ, 
וי בימי אחשורוש, 

לפּועל, אָבער, האָט פּאַסירט פאַר" 
קערט. גראָד דאַן װען על פִּי טבע 
איז זייער מצב געװען אַזוֹי זיכער, 
איז געקומען אַ גזירה פון פֿאַרגיפ" 
טונג ר"ל, להשמיד להרוג ולאבד את 
כל היהודים --- חיל"ת -- מנער וֹעד 
זקן טף ונשים ביום אחד, װאָס דאָס 
איז געווען די שװערסטע פון אלש 
גזירות װאָס זיינען געווען אויף אידן 
קיין מאָל איז גיט געוען אַ גזירת 
כלי' ר"ל אויף אַלע אידן, װי די 
גזירה בימי אחשורוש, 





2) מגילה יא, א. 
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אין אַנדערע גלות'ן זיינען אידן ניט 
געווען אין איין אָרט. צדקה עשה 
הקב"ה בישראל שפּיזרן לבין 
האומות '), אוב חס ושלום איין אומה 
װועט װעלן מאַכן אַ גזירת כלי' ר"ל 
אויף די אידן אונטער איר ממשלה, 
וועלן די אידן אין די איבעריקע מדי- 
נות בלייבן אומבאַשעדיקט, און אַפילן 
די אידן פון דער מדינה, קענען דאָך 
אַנטלופן אין די אַנדערע מדינות, 
אַפילו בימי פּרעה, ווען אַלע אידן 
זיינען געווען אונטער זיין ממשלה, 
און עס איז אויך ניט געװוען קין 
מעגלעכקייט צו אַנטלויפן פון מצרים 
(כמאמר רז"ל'), שאפילו עבד אחד 
אינו יכול לברוח משם) איז אָבער 
דאָרט ניט געווען די גזירה אויף אַלע- 
מען, ווייל פּרעה לא גור אלא על 
הזכרים '), 

בימי אחשורוש, אָבער, זיינען אַלע 
אידן געווען אונטער זיין ממשלה, עס 
איז אויך ניט געווען קיין מעגלעכ- 
קייט צו אַנטלױפן, װייל: א) ער 
איז געווען אַ מולך בכיפה, אַ מלך 
איבער דער גאַנצער וועלט, במילא איז 
ניט געווען וואוהין צו לויפן. ב) ער 
האָט געװאָלט להשמיד גו' ביום אחך, 
איז ניט געווען קיין צייט צו לויפן 
ג) די גזירה איז געוען להשמיד גו' 
את כל היהודים, אַלע אידן היל"ת. 
װי קומט עס טאַקע, אַז אין אַזאַ 
צייט אין וועלכער אידן זיינען געווען 
על פּי טבע אַזױ זיכער, זאָל קומען 
אַזאַ. שרעקלעכע גזירה? דערציילט 
אונז די גמרא') די סיבה פון דער 


63 פסחים פז, בי 

4 מכילתא. געבראַכט בפירש"י 
שמות יח, ט, 

5) סוטה יב, אי 

6 מגילה יב, א. 


עה"ת 
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גזירה -- מפּני שנהנו מסעודתו של 
אותו רשע וכו', זיי האבן הנאה געהאט 
פון דער סעודה פון אחשורוש, 

פון דעם זעען מיר באַשײנפּערלעך 
אַז אידן און טבע זיינען צויי גאָר 
פאַרשידענע זאַכן, די הנהגה מיט 
אידן איז ניט אונטערגעװאָרפן צו 
נאַטור-געזעצן, נאָר עס איז אָפּ- 
הענגיק אין קיום התורה ומצות. און 
דערפאַר, איז ניט געקוקט, װאָס מצך 
הטבע איז קיין אָרט אױיף אַ גזירה 
ניט געוען, אָבער וען די אידן 
האָבן נהנה געווען מסעודתו של אותו 
רשע, און דורך דעם באַקומען אַ 
שייכות מיט ניט קיין כשר'ע זאַכן 
איז אויף זיי געקומען אַ גזירת כלי* 
רחמנא לצלן. 


ב. די זעלבע הוראה זעען מיך 
אויך קלאָר אין דעם אופן פון ישועה 
און הצלה. דער ביטול הגזירה אי 
ניט געװוען על פּי טבע, נאָר דורך 
תשובה און התקשרות צום אויבערשטן, 


בשעת מרדכי ואסתר האָבן זיך 
דערוואוסט פון דער גזירה, האָבן זיי, 
אין פלוג, די ערשטע זאַך געדאַרפט 
גיין ‏ מיט אַ דיפּלאָמאַטישער מיסיע 
זיך משתדל זיין ביי אחשורוש'ן. דער" 
ציילט אונז אָבער די מגילה, אַז די 
ערשטע זאַך האָט אסתר געזאָגט צו 
מרדכי'ן: לך כנוס את כל היהודים 
הנמצאים בשושן וצומו עלי ואל 
תאכלו ואל תשתו שלשת ימים לילה 
ויום, דאָס איז געווען זייער ערשטער 
שריט אויף מבטל זיין די גזירה, 
נאָך מער: אסתר האָט געזאָגט צו 
מרדכי, גם אני ונערותי אצום כן 
ולכאורה, אסתר'ס חשיבות ביי אחש-" 
ורוש'ן איז געווען, דער /;ותשא חן 
וחסד לפניו מכל הבתתולות'", און 





ל ק ו טי 


זעלבסטפאַרשטענדלעך אַז דורך פאַסטן 
דריי מעת לעת, װעט איר חן (על 
פּי טבע) גרעסער ניט װערן און 
אדרבה, קלענער וערן ), היינט וי 
איז ביי איר געװען רעכט +צו 
פאַסטן = ? 

נאָר דער ענטפער אויף דעם איז: 
פּונקט װוי די גזירה איז ניט געוען 
על פּי טבע, אַזױ איז אויך די ישועה 
ניט געקומען מצד הטבע. די ישועה 
איז געקומען דורך תשובה, און אי" 
נער פון די עניני התשובה אין 
פאַסטן, און אויב כל היהודים וועלכע 
זיינען בשושן פאַסטן (איז דאָך אַן 
איסור אויף אַ יחיד צו זיין א פּורש 
פון דעם. איז קלאָר אַז) גם אני 
ונערותי אצום כן אִי דורךף דעם 
ווערט דאָך קלענער דער חן און לא 
סמכינן אניסא)) -- מען פֿאַרלאָזט 
זיך ניט אויף קיין נס, -- און מען 
דאַרף טאָן אויך אין לבושי הטבע, 
דאָס אין אָבער ניט מער הי א 
לבוש, און ניט די סיבה פון דער 
הצלה. דערפאַר אין ניט נוגע אױף 
אַזױ פיל דער לבוש, אויב די סיבה 
-- שטאַרקן זיך אין קיום התורה 
והמצות -- װעט זיין אַ גענוגענדיקע, 
װעט אַ שװאַכער לבוש אויך גוט 
זיין, 

מער ניט װאָס מצד דעם העלם 
והסתר פון דער גלות:צייט, זיינען 
דערנאָך סיי די גזירה און סיי די 
הצלה אָנגעטאָן געװאָרן אין לבושי 
הטבע, אָבער די אמת'ע סיבות זי" 
נען געווען תורה ומצוות. דער נהנו 
מסעודתו של אותו רשע, האָט גע" 


) זע אבן עזרא (אסתר ד, טן) 

8) וע"ד הפסק זין בשלחן ערוך אורח 
חיים סימן תקע"א, ס"ג, 

9) פסחים סד, 3. 


שי ח וי" 218 
בראַכט די גזירה, און דער פאַסטן 
און תשובה טאָן, האָט די ירה 
מבטל געווען. 


ג. די אָנווייזונג פון דעם, 
בפרט אין היינטיקע צייטן: 

פאַראַן אַזעלכע װאָס טענה'ן אַז 
דער עיקר מיטל צום קיום פון אל" 
דישן פאָלק אין דער צייט פון גלו} 
איז דיפּלאָמאַטישע און ענלעכע בא" 
טירלעכע ועגן, און זיי ברענגען א 
ראי' פון אסתר'ס השתדלות; בי 
אחשורוש'ן, דאַרף מען וויסן, אַז אוי" 
סער דעם װאָס זיי זיינען מגלה פּנים 
בתורה שלא כהלכה, זיי טייטשן אויס 
דעם סיפּור פון מגילת אסתר היפף 
האמת, איז דאָס אויך אַ כפירה אין 
דעם גאַנצן ענין פון קיום עם ישראל, 


און 


עס שטייט אתם נצבים היום כולכם, 
זאָגן אויף דעם די רז"ל, שגט כאשר 
כל העולם מתמוטטים, אתם נצכים, 
דער קיום פון אידן אין אַנדערש. 
דער קיום פון אַלע פעלקער אין 
לויט נאַטור-געזעצן, אָבער אידן לו" 
נען ניט פאַרבונדן מיט טבע, אונזער 
פאַרבונד איז נאָר מיט תורה ומצוות. 


אַז עס קומט אַן עת צרה אָדער 
אַ גזירה רחמנא לצלן, דאַרפן מיף 
זיך ניט פאַרלאָזן אויף דיפּלאָמאַטיש 
און השתדלות ביי די אומות העולם, 
ניט דורך דעם איז אונזער קיום, 
עס דאַרף זיין יפשפּש במעשיו, פאָף" 
ריכטן װאָס עס פעלט און שטאַרקן 
זיך אין קיום התורה ומצות, און 
דעמאָלט העלפט די השתדלות על 
פּי טבע. און נאָך מער: אפילו אויף 
אַנדערע אין אַזאַ מצב װאָלטן בדרף 
הטבע פאַרלאָרן געגאַנגען, פונדעסט" 
וועגן, אתם נצבים וקיימים, 

מען דאַרף זיך ניט שרעקן פאַר 
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דעם מצב פון אידן, וי מיר זעען 
אים מיט די פליישיקע אױגן על 
פּי חוקי הטבע. אונזער זאַך איז 
שטאַרקן זיך אין תורה ומצות, און 
דעמאָלט, איז ועלכן לבוש אין 
גשמיות מען װעט מאַכן, װעט זיך 
אין אים אָנטאָן די הצלה הניסית 
װאָס העכער פון טבע. 

ד. די הוראה אַז אידן זיינען ניט 
אונטערגעװאָרפן צו טבע, איז ניט 


נאָר בנוגע דעם כלל ישראל נאָר 


אויך בנוגע אַ יחיד. 

אַ איד דאַרף געדענקען אַז אַלע 
ענינים װאָס ער פאַרמאָנט, זיינען 
אָפּהענגיק און קומען פון דעם אד" 
בערשטן אַלײין, וועלכער איז ניט באַ- 
גרענעצט חס ושלום אין חוקי הטבע. 

אמת טאַקע, עס דאַרף זיין דער 
;בכל אשר תעשה", װאָס אין דעם 
טוט זיך אָן דער אוברכך ה' אלקיך", 
דאָס איז אָבער מער ניט וי אַ 
לבוש. דער עיקר איז די ברכה פון 
דעם אויבערשטן, וועלכע קומט דורכן 
פאַרבונד מיט אים דורך לימוד התורה 
וקיום המצות *), און בשעת מען האָט 
דעם עיקר, װעט זיין די הצלחה אין 
וועלכן לבוש ס'אָל ניט זיין 


ה. דערמיט וועט מען אויך פאַר- 
שטיין װאָס עס שטייט אין ירושלמי *=), 
עשמאמין בחי העולמים וזורע" (ער 
זייט ווייל ער גלויבט און פאַרלאָזט 
זיך אויף דעם אױבערשטן אַז עס 
וװועט װאַקסן4 

אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק, 
וואו דריקט זיך דאָ אויס די אמונה? 

0 זע אויך אויבן, פּרשת ויקהל. 

1 געבראַכט בתוד"ה אמונת, שבת לא, 
אי 


לקוטי שי חות 


אַפילו כופרים, להבדיל, וועלכע גלויבן 
ניט אין גיט ברוך הוא, זייען אויך, 
עס איז דאָך אַ נאַטירלעכע זאַך אַז 
ווען מען זייט װאַקסט? 

נאָר דער פּשט דערפון איז, די 
אמונה פון אַ אידן באַשטײט אין 
דעם, אַז אַפילו בשעת עס רעדט 
זיך וועגן זריעה, אַ זאַך װאָס ער 
אַליין זעט באַשײנפּערלעך אַז דאָס 
האָט אין פלוג ניט צו טאָן מיט 
אמונה ובטחון אין דעם אויבערשטן 
ער אַלײין זעט אַז אויך ביי אַזױנע 
װאָס האָבן כלל ניט ;צו טאָן" מיטן 
אויבערשטן, װאַקסט זייער זריעה. פונ" 
דעסטוועגן ווייסט ער, אַז ער, אַלס 
איד, איז אַנדערש פון דער גאַנצער 
וועלט, 

װאָרום פּונקט וי דער כלל ישראל, 
אַזױ אויך אַ יחיד איז ניט אונטער" 
געװאָרפן צו חוקי הטבע, און דער" 
פאַר ווייסט ער, אַז אויך בשעת בי 
דער גאַנצער װועלט װעט װאַקסן מצד 
חוקי הטבע, װעט ביי אים, אָבער, 
װאַקסן נאָר דורך זיין אמונה און 
בטחון אין דעם איבערשטן 


ו! װי דאָס איז ביי בעלי עסק, 
אַזױי איז עס אויך ביי יושבי אהל, 
די הצלחה אמיתית אין תורה האָט 
ניט צו טאָן מיט גוטע כשרנות, 
א. ד, ג. נאָר מיט סייעתא דשמיא 
וועלכע קומט דורך יראת שמים, װאָס 
זי -- די יראת שמים -- ברענגט 
אויך אַז ער זאָל לערנען בעמל 
ויגיעה אמיתית און דעמאָלט איז 
ומצאת -- פיל מער וי בערך היגיעה, 
נאָר בדרך מציאה. 

אויב עס פעלט דער עיקר, װעלן 
ניט העלפן קיין כשרונות און קין 
יגיעה, װאָרום דאָס איז חכמתו של 


לקוטי 


הקדוש ברוך הוא. און בשעת עס 
איז דאָ דער עיקר, װעט אים דער 
אויבערשטער געבן הצלחה שלמעלה 


מהטמעי 
(משיחת פורים תשי"ז) 


ז. אויפן פּסוק אש תמיד תוקךף 
על המובחת לא תכבה, זאָגט דער 
ירושלמי ?): עתמיד אפילו בשבת, 
תמיד אפילו בטומאה". 

וי גערעדט שוין פיל מאָל, זי-ײ 
נען אַלע ענינים און עבודות פון 
משכן ומקדש הגשמי, אויך דאָ אין 
דעם משכן ומקדש הרוחני װאָס געָ- 
פינט זיך אין יעדן אידן 


מזבח איז די האַרץ פון מענטשן 
אַזױ װי אין מזבח הגשמי איז געווען 
דער מזבח החיצון ומזבח הפּנימי, אַזױ 
איז אויך אין האַרץ פאַראַן חיצוניות 
הלב און פנימיות הלב'), דער מזבח 
אויף וועלכן עס איז דער ציוי אש 
תמיד תוקד על המזבח, איז דאָס דער 
מזבח החיצון. וברוחניות: עס דאַרף 
זיין אַ התלהבות בגלוי, אין חיצוניות 
הלב -- די האַרץ זאָל ברענען צו 
אלקות, 


שבת איז דער ענין השביתה, אָפּ- 
געטראָגן פון װועלט, דערפאַר זי" 
נען דאָך דעמאָלט אסור עובדין דחול, 
אין עבודה פון נפש האדם, מיינט 
דאָס השגה, וקראת לשבת עונג, װאָס 
מצד דעם גילוי אור װאָס ער איזן 
משיג, איז ער אָפּגעטראָגן פון אַלע 
עניני העולם. קען ער דאָך מיינען 
אַז װיבאַלד ער איז פאַרטאָן אין 
השגה, ער שטייט העכער פון הת" 
רגשות, דאַרף ער ניט האָבן דעם 


2) יומא פרק ז הלכה וו 
3) לקוטי תורה דברים צעָח, ד. 
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פייער,. זאָגט מען אים, לא תכבה 
אפילו בשבת, 
אין צווייטן קצה, דער װאָס שטייט 
ווייט, ער מיינט אַז ער האָט שוױן 
חס ושלום קיין שייכות ניט, זאָגט 
מען אים לא תכבה אַפילו בטומאה, 
קוק ניט אויף דיין מצב און -- לא 
תכבה, זאָלט זען עס זאָל ניט 
פאַרלאָשן װערן. זאָלסט האַלטן אין 
איין אויפבלאָזן דעם ,אש תמיד", דעם 
אש אלקי װאָס געפינט זיך ביי דיף 
ער זאָל ניט פאַרלאָשן װערן און 
דאָס װעט ברענגען דעם עלא תכבה" 
לויט װי עס טיײיטשט דער מעדרי- 
טשער מגיד נג"ע = אַז דער עלא" 
-- די אַלע ניט גוטע ענינים -- 
;תכבה", װעלן פאַרלאָשן ווערן. 
(משיחת פורים תשי"ך) 


ח. דער דאָזיקער װאָרט פון מגיך 
לערנט אונז, אַז בכדי צו פאַרלעשן 
דעם קלא", מוז זיין אש תמיך, דער 
שטענדיקער קאָך אין תורה ומצות. 

עס איז ניט גענוג װאָס אַמאָל, 
אָדער אַפּילו מיט איין וויילע פרי- 
ער, האָט ער געהאַט אַ קאָך אין 
תורה ומצות. דער קאָך דאַרף זין 
שטענדיק, װאָרום אויב מען איז איין 
וויילע קאַלט, קען זיך אין דער הי" 
לע אַרײנכאַפּן דער עלא" 

װאָס דאָס איו אויך דער טעם 
אויף מצות זכירה מעשה עמלק בכל 
יום ויום ) -- מען דאַרף שטענ" 
דיק געדענקען ניט צו צולאָזן, ח"ן, די 
קרירות פון עמלק'ן אַפילו אויף איין 
רגע, װי עס שטייט אש תמיד תוקד 
על המובח לא תכבה. 


4 לוח היום יום (כ"כא אדר ב), 
5 שלחן ערוך אדמו"ר הוקן סימן מַּ 
ס"ד, 
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ט. נאָך אַן ענין איז דאָ אין דעם 
אש תמיד: ער איז אַ הכנה צום 
אש שלמעלה. וי דער מאמר רז"ל *+), 
אף על פּי שאש יורדת מן השמים 
מצוה להביא מן ההדיוט. ד, ה. אַז 
דער אש שלמטה איז א הכנה 
ואתערותא דלתתא אויף צו אַראָפּ- 
ברענגען דעם אש מן השמים. 

ווען, אָבער, ברענגט עס דעם אש 
מן השמים, וען דער אש שלמטה 
איז בשלימות דוקא, דאַן איז עס 
ממשיך דעם אש שלמעלה, 

מיר זעען דאָס אין די היינטיקע 
סדרות (צו און שמיני),. אין די ימי 
המילואים, ווען דער גאַנצער משכן 
מיט זיינע כלים און דער מזבח זיי" 
נען שוין געווען פאַרטיק, עס זיינען 
געווען משה ואהרן וכו' און מען 
האָט שוין מקריב געוען קרבנות, 
פונדעסטוועגן איז נאָך אַלץ לא שרתה 
שכינה במעשה ידיהם, צוליב דעם 
װאָס עס איז נאָך איבערגעבליבן אַ 
רושם פון חטא העגל, נאָר ביום 
השמיני דוקא, נאָך דעם וי עס איז 
פאַרטיק געװאָרן דער אש שלמטהה, 
װאָס האָט פאַרלאָשן דעם גאַנצן קלא", 
און אינגאַנצן מבטל געווען דעם חטא 
העגל, ערשט דאַן ותצא אש מלפני 
ה' וגו, ושרתה שכינה במעשה 
ידיהם '*) 

װאָס איז אַזױ די געװאַלדיקע מעלה 
אין אש שלמעלה װאָס אויף צו ממשיך 
זיין דאָס, מוז מען האָבן די שלימות 
העבודה פון אש שלמטה? 

נבראים זיינען באַרגענעצטע, און 
זייער עבודה מיט די ענינים צו וועל- 
כע זיי דערגרייכן זיינען באַגרענעצ- 
טע, װאָס מצד עצמם האָבן זיי ניט 





6) יומא כא, ב. 
7) פירש"י על התורה ויקרא ט, כג 


שי חות 


קיין קיום נצחי, ובכדי עס זאָל זיין 
אַ קיום נצחי מוז דערויף זין אַ 
המשכה מלמעלה דוקא, װאָס ער ית' 
איז דאָך אינגאַנצן ניט מוגבל, 

דערפאַר זעט מען אַז בשבעת ימי 
המילואים הוקם המשכן ופרקו. מצד 
נבראים קען נאָך קיין אמת'ער קיום 
ניט זיין,. ביום השמיני דוקא, וען 
עס איז געווען השראת השכינה און 
ותצא אש מלפני ה', ערשט דאַן 
איז הוקם המשכן ולא פרקו, עס 
איז געווען די אמת'ע הקמה, קיום 
נצחי. 

און מיט דעם װעט אויך זיין פאַר" 
שטאַנדיק דער ענין פון שבעת ימי 
המילואים ויום השמיני, װאָס דער 
אש שלמעלה איז געווען ביום השמיני 
דוקא, װאָרום עס איז באַואוסט אַז 
שבעה זיינען די ימי ההיקף, ד, ה, 
װאָס געהערט צו עולמות, און שמיני 
איז למעלה מההיקף *), אור שלמעלה 
מהעולמות, והוא ענין אש שלמעלה 
כנ"ל, 


י, ניט קוקנדיק, אָבער, אויף דעם 
װאָס נבראים אַלײן קענען צו נצחיות 
ניט דערגרייכן, פונדעסטוועגן, װוי גע- 
זאָגט פריער, איז המשכת האש של" 
מעלה קומט דורך שלימות העבודה 
פון אש שלמטה דוקא. דאָס מיינט, 
אַז בשעת אַ נברא טוט אַלץ װאָס 
ביכלתו, ‏ הגם דאָס איז בהגבלה, 
גיט אים דער אויבערשטער דעם אש 
שלמעלה, בלי גבול. 

און דאָס איז אויך מרומז אין דעם 
װאָרט ?תמיד" וואס אין פּסוק. אש 
תמיד תוקד גוי : תמיד מיינט בלי גבול, 
למעלה מהזמן. זמן מצד עצמו, װיבאַלד 





8 זע שו"ית הרשב"א חלק א סימן ט. 
ד"ה ויהי ביום השמיני, תש"ד., 


ל קוטי 


ער איז צונויפגעשטעלט פון חלקים 
מוגבלים, מוז ער האָבן אַ הגבלה *), 
און פונדעסטוועגן דורף שלימות 
העבודה פון אש שלמטה, איז מען 
ממשיךף דעם בלי גבול שלמעלה 
מהזמן, און נאָך מער, אַז דאָס װוערט 
נמשך אויך אין זמן אַז דער זמן 
אַלײין װערט אַ נצחי, תמיד, 

אין עולם איז דאָס, אַז אין טבע 
איז דאָ די הצלחה שלמעלה מהטבע. 


יא. די נקודת ההוראה פון דעם 
אױבנגעזאָגטן ; 

יעדער איד איז דאָך אַ משכן 
ומקדש אליו יתברן, אַזי וי עס 
שטייט, ועשו לי מקדש ושכנתי בתוכם, 
בתוך כל אחד ואחד מישראל, דאַרף 
מען וויסן אַז כל זמן עס פעלט אין 
דעם ;אש" -- די חמימות וחיןן, 
איז הגם ער לערנט תורה, ער איז 
מקיים מצות און האָט אַלע ענינים 
שהיו במשכן, װיבאַלד עס איז אָבער 
אָן חיות,. פעלט ביי אים השראת 
השכינה, ביז עס איז רעכט, עס זאָל 
ביי אים זיין אַ רושם פון חטא העגל. 

תורה ומצות דאַרפן זיין מיט אַ 
קאָך און אַ לעבעדיקייט, אין אַלע 
דריי קוין תורה, עבודה און גמילות 
חסדים, 


תורה: מען דאַרף ניט יוצא זיין 
מיט פּרק אחד שחרית ופּרק אחד 
ערבית, און צום גאַנצן מעת לעת 
האָט עס קיין שייכות גיט. עס טאָר 
ניט זיין בלחישו און צו אים אי" 
גאַנצן האָט עס קין שייכות גיט, 
עס מוז זיין לא ימוש גו' און עס 
מוז זיין ערוכה בכל רמ"ח אברים, 


19) דרך מצותיך, מצות האמנת אלקות 
פרק יאי 
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כל עצמותי תאמרנה'). עס מוז זיין 
מיט אַ חיות, 


עבודה: תפלה, װאָס דאָס איז קו 
העבודה, דאַרף זיין ניט קבע, נאָף 
רחמים ותחנונים לפני המקום *), מיט 
אַ הרגש פון חיות. 


גמילות חסדים : מצות, װאָס בכללות 
זיינען זיי אין קו הגמילת חסדים, 
דאַרפן ניט זיין נאָר פון יוצא װעגן 
מצות דאַרף מען מקיים זיין בהידוף, 
װאָס דער חידור קומט מצד החיות 
װאָס ער האָט אין קיום המצוה. 

און דורך דער שלימות פון אש 
שלמטה, ווערט נמשך דער אש מל" 
מעלה, השכינה שורה בתורתו ועבודתו 
ביז אויך בכל מעשה ידיו, גם בעגיניו 
הגשמיים, 

און װי געזאָגט פריער -- עס 
ווערט אויפגעטאָן המשכת בלי גבול 
אין גבול, אַז אויך אין לבושי הטבע 
זעט מען ברכת הוי' והצלחה שלמעלח 


מהטבע. 
(משיחת ש"פ צו תשי"ז) 


יב. דער סדר פון די ד' פרשיון 
װאָס מען ליײענט פאַר פּסה איון 
פּי שקלים, פּ' זכור, פּ' פּרה און פ' 
החודש, 

בפּרטיות זיינען די צוויל פּרשיות 
שקלים און זכור פאַרבונדן מיט 
גאולת פּורים, װאָס עס איז נאָך ניט 
קיין גאולה שלימה, כמאמר ") אכתי 
עבדי אחשורוש אנן, און די פּרשיות 
פּרה און החודש -- מיט גאולת פּסה, 
װאָס איז אַ גאולה שלימה. בכללות 
אָבער, זיינען אויך די פּרשיות שקלים 


0) עירובין נד, א. תניא פרק לו בתחלתו. 
1 אבות פרק ב משנה *גו 
2) מגילה יד, אי 
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און זכור שייך צו גאולת פּסח, ווייל 
אויך גאולת פּורים איז פֿאַרבונדן 
מיט גאולת פּסח, כמאמר *) סומכין 
גאולה לגאולה. 


יג,. פּרשת שקלים לייענט מען פאַר 
ראש חודש אדר, וייל באחד באדר 
משמיעין על השקלים **), װאָס מען 
דאַרף צוליב די קרבנות פון דעם 
נייעם יאָר, 

פּרשת זכור לייענט מען פאַר פּורים, 
ווייל פּורים איז דאָך געווען מפּלת 
המן, װאָס ער איז מזרעו של עמלק, 
לייענט מען זכור את אשר עשה לך 
עמלק פאַר פּורים, לקיים מה שנאמר 
נזכרים ונעשים, נזכרים קודם לנע- 
שים"), -- פּי זכור איז די זכירה 
און פּורים איז די עשי, 


יד דער טעם אױף קדימת פּ' 
שקלים לפּי זכור, איז ניט נאָר מצד 
זייערע זמנים, װאָס פּ'י שקלים איז 
פאַרבונדן מיט אחד באדר און פ' 
זכור מיט פּורים, י"ד באדר, נאָר אויך 
מצד זייער ענין. 

די גמרא *) זאָגט, אַז בזכות דעם 
װאָס אידן האָבן געגעבן דעם מחצית 
השקל, איז געווען מפּלת המן, װאָס 
ער האָט געזאָגט עשרת אלפים ככר 
כסף אשקול וגו. 


מיט דעם איז פאַרשטאַנדיק די 
שייכות פון די צויי פּרשיות און 
אויך דעם טעם אױף דער קדימה 
פון פּי שקלים פאַר פּ' זכור: דאָס 
װאָס אידן האָבן מקדים געװוען די 
שקלים, האָט געבראַכט דעם נס פון 


3) מגילה ו, בי 

4) שקלים פרק א הלכה א. מגילה יג, ב. 
5) ירושלמי מגילה פרק ג הלכה ד. 
26) מגילה יג, בי 
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פֿורים װאָס הויבט זיך אָן, בזכירה, 
מיט דער קריאה פון פ' זכור. 


טו, נאָך דער גאולה פון פּורים, 
װאָס איז, װי געזאָגט, נאָך ניט קיין 
גאולה שלימה, קומט מען צו דער 
גאולה פון פּסח װאָס איז אַ גאולה 
שלימה. און די הכנה צו דעם איז 
פּ' פּרה און פ' החודש. 

בנוגע די צויי פּרשיות, שטייט 
אין ירושלמי *), אַז באמת האָט מען 
געדאַרפט לייענען פּ'י החודש פאַר פּ' 
פּרה, װאָרום פּ' החודש איז געזאָגט 
געװאָרן און ענינה איז אחד בניסן, 
און שריפת הפרה איז געוען 
בשני בניסן, וייל באחד בניסן 
הוקם המשכן און שריפת הפּרה איז 
געווען בשני בניסן, װאָרום שריפת 
הפּרה האָט דאָך ניט געקענט זין 
פאַר הקמת המשכן". נאָר צוליב 
דעם װאָס פּרשת פּרה איז טהרתן 
של כל ישראל, לייענט מען פּרשת 
פּרה פריער. | 

דאַרף מען פאַרשטיין דעם תירוץ 
פון ירושלמי. אין פלוג װאָס פאַר אַ 
שייכות האָט טהרתן של ישראל מיט 
פּ' החודש, אַז אַנדערש קען ניט זיין 
דער ענין פון פּרשת החודש, נאָר 
לאחר טהרתן של ישראל,. עס היסט 
דאָך ניט פּרשת הפסח, נאָר פּרשת 
החודש -- דער דין פון קידוש 
החודש וראש חודש -- איז װאָס איז 
דאָ נוגע די הקדמה פון טהרה? 


טז, די דערקלערונג אין דעם איז: 
דער ענין פון ראש חודש איז 
מולד הלבנה. נאָכדעם וי די לבנה 
איז געווען בהעלם והסתר, ווערט זי 





7) מגילה פרק ג הלכה הי 
8) קרבן העדה דאָרט. 





ל ק ו טי 


צוריק נולד ונתחדש, דאָס איז אויך 
מרמז אויף אידן, וועלכע זיינען גע" 
גליכן געװאָרן צו לבנה "), אַז נאָך 
די אַלע העלמות והסתרים פון וזמן 
הגלות, ווערן זיי נולד ונתחדש, װאָס 
דאָס איז דער ענין הגאולה. 


דער זמן פון התחלת הגאולה איז 
ראש חודש ניסן. װאָס אויף דעם 
שטייט החודש הזה לכם ראש חדשים, 
די רז"ל") דרשנען אַ גזירה שוה, 
פון דעם הזה װאָס שטייט בפרשת 
החודש, מיט דעם הזה װאָס שטייט 
כיי מתן תורה, ביום הזה באו מדבר 
סיני. מתן תורה איז דאָך אויך דער 
ענין הגאולה, כמאמר רז"ל') אל 
תקרי חרות אלא חירות (בציר"י) 
חירות מיצר הרע וממלאךף המות 
ומשעבוד מלכיות, פון דעם װאָס די 
גמרא פאַרבינדט פּרשת החודש מיט 
מתן תורה, איז פאַרשטאַנדיק אַז אויך 
בראש חודש ניסן, החודש הזה, איז 
שוין דאָ דער ענין פון גאולה, אתחלתא 
דגאולה, 


און לויט דעם װעט מען פאָף" 
שטיין דעם טעם אויף דער הקדמה פון 
טהרה צו פּרשת החודש, װיבאַלד אֵז 
פּרשת החודש איז מולד הלבנה, את" 
חלתא דגאולה, דאַרף מען צו דעם 
האָבן הקדמת הטהרה, אַזֹ וי עס 
פאָדערט זיך צו גאולה, וי עס 
שטייט *) וזרקתי עליכם מים טהורים 
גוי, ואמרו רו"ל") טהרה מביאה 
לידי,., אלי' הנביא כו" 


9) בברכת קידוש לבנה (סנהדרין מב, א), 
0) שבת פו, בי 

1) עירובין נד, א. 

2) יחזקאל לו, כה, 

3) סוף סוטה, 
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יז. ראש חודש ניסן איז אָבער 
געווען די גאולה בלױז בהתחלה 


וככוח, דער פּועל הגאולה האָט זיך 
אָנגעהױיבן בט"ו בגיסן, דקיימא סיהרא 
נאשלמותא, און די שלימות ותפלית 
הנאולה --- בשעת מתן תור 

איז אַזױ װוי צו דער גאולה בפּועל 
דאַרף מען האָבן די טהרה בפּועל, 
וזדקתי עליכם מים טהורים, אַזֹי 
אויך צו דער גאולה בכוז דאָרף מען 
האָבן די טהרה בכוה. 


קריאת חתורה איו אַ נתינת כות 


= 


כידוש, לײיענט מען פריער פרשת 
פרה, װאָס דאָס איז טהרה בכוה, 
און דערנאָך פרשת החודש, ורֹאש 


חודש, װאָס דאָס איז גאולה בכוח, 

און דאָס איז דער סדר פון טהרה 
וגאולה : פּרשת פרה -- טהרה בכוח, 
פּרשת החודש וראש חודש גיסן -- 
גאולה בכוחת. שני בניסן -- טהרה 
בפּועל, ט"ו בניסן ביו מתן תורה 
-- גאולה בפּועל. 


יה. די הוראה װאָס מען דאַרף 
דערפון אַרױסנעמען: 

אַזױ ווי צוקומען צו דער אמת'ער 
טהרה לתכליתה װועט מען קענען נאָף 
בביאת המשיח דוקא, װאָס דעמאָלט 
וועט זיין ואת רוח הטומאה אעביר 
מן הארץ, 

--- װאָרום בביאת המשיח וועט נאָך 
זיין דער רוח הטומאה, וי עס שטייט 
דער לשון אין רמב"ם ''), אַז משיח 
יכוף כל ישראל, אַז זיי זאָלן לעך" 
נען תורה און מקיים זיין מצות, |ול" 
באַלד ער זאָגט דעם לשון יכוף, איז 
אַ ראי', אַז ניט אַלע װעלן דאָס 
טאָן מיטן גוטן וילן, וייל עס װעט 


4) הלכות מלכים פי"א ה"ך, 





299 ל ק וט י 
נאָך דעמאָלט זיין דער רוח הטומאה, 
און משיח'ס עבודה װעט זיין מעביר 
זיין דעם רוח הטומאה מן הארץ -- 


קען מען דאָך מיינען אַז איצטער 
דאַרף מען גאָר ניט טאָן און פאַר- 
לאָזן זיך אינגאַנצן אויף משיח'ן, אויף 
דעם איז די הוראה פון קריאת פּרשת 
פרה } 


בכדי צוקומען צו דער טהרה 
וגאולה בפּועל ובשלימות, דאַרף מען 


שי חות 


האָבן פריער אַ הכנה. מען דאַרף טאָן 
דעם ענין הטהרה ויפל מען קען 
מטהר זיין זיך פון אבי אבות הטומאה, 
און װי דער מאמר רז"ל") כל 
העוסק בתורת חטאת כאילו הקריב 
חטאת, חטאת קרי' רחמנא **), די פּרה 
אדומה, במילא ווערט מען פּטור פון 
די אבות ותולדות הטומאה, און דאָס 
װעט ברענגען די טהרה וגאולה 
בפּועל, בביאת משיח צדקנו בב"א. 

(משיחת פרשת החודש תשט"ז) 


פרשת שמיני 


א. אין היינטיקער סדרה רעדט זיך 
וועגן די בהמות טהורות וועלכע מען 
מעג עסן, און די בהמות טמאות װאָס 
מען טאָר ניט עסן און די תורה 
גיט אָן צוויי סימנים אויף אַ בהמה 
טהורה : מעלת גרה און מפרסת פּרסה. 

וועגן די סימנים איז פאַראַן אַ 
חקירה *), צי זיי זיינען סיבות אויף 
טהרה וטומאה, ד. ה. אַז מצד דעם 
װאָס די בהמה איז אַ מעלת גרה 
און אַ מפרסת פּרסה איז זי אַ טהורה, 
און אַזױ פאַרקערט, אָדער זיי זיינען 
בלויז סימנים המבררים, דאָס הייסט, 
אַז די טהרת הבהמה איז מצד אֵנ" 
דערע סיבות, נאָר בכדי מיר זאָלן 
וויסן וועלכע בהמות זיינען טהורות, 
האָט דער אויבערשטער אַרײנגעגעבן 
אין זיי סימנים דורך װעלכע מיר 
וועלן וויסן אַז זיי זיינען טהור. 





) צפנת פענח (להרגצובי) על הרמב"ם 
ריש הלכות מאכלות אסורות -- ציין שם 
כל זה בארוכה. ולהעיר ממורה נבוכים 
ח"ג פמ"ח. זע אויך װײטער, ליקוט צו 
פַּרשֶת ראה 


דער חילוק פון די צויי אופנים 
איז; 


דער דין איז, אַז היוצא מן הטהור 
טהור כו''), כאָטש ער האָט ניט 
קיין סימני טהרה. וי צום ביישפֿיל, 
היוצא מן הטהור ופרסותיו קלוטות, 
כאָטש ער האָט ניט קיין סימני 
טהרה, װוױבאַלד, אָבער, ער קומט 
אַרױס פון אַ טהור איז ער אױך 
טהור, 

אויב מען ועט זאָגן אַז די סימני 
טהרה זיינען ניט מער וי סימנים 
מבררים, איז דער דין פאַרשטאַנדיק 
אויך מצד הסברא: װיבאַלד ער איז 
יוצא מן הטהור, האָט דאָרט דער 
ענין פון סימנים קיין אָרט ניט. אויב, 
אָבער, מען װעט זאָגן אַז די סימנים 
זיינען אַ סיבה אויף דער טהרה, 
דאַרף מצד הסברא אויסקומען אַז 
אויב פּרסותיו קלוטות דאַרף ער זיין 


5) מנחות קי, אי 
6) חולין יא, אי 
2) בכווות ה, ב. 





לקוטי 


טמא, און דאָס װאָס דער דין איז 
אַז ער איז טהור אין דאָס מצד 
גזירת הכתוב, 

אַ נפקא מיגה לדינא, צי די טהרה 
איז! מצד החסברא, צי מצד גירת 
הכתוב איז; 

מיט אַ דבר טהור טאָר מען זיך 
ניט שפּילן, ווען איז דאָס גערעדט 
געװאָרן ? אויב ער אין פון אַ מין 
טהור, אויב, אָבער, זיין מין איז אַ 
טמא, נאָר ער אי1ו טהור מצד א 
גזירת הכתוב, איז דער איסור גיטאָ, 

די ראי' אויף דעם: לויתן זה יצרת 
לשחק בו, פרעגט דער ירושלמי) 
װי מעג מען זיך שפּילן מיט א 
דבר טהור ? און ער ענטפערט, אַז 
לויתן איז בעצם אַ דבר טמא והותר 
מכלל איסור. זעט מען פון דעם, 
אַז אוב די טהרה איז מצד אַ גזירת 
הכתוב, מעג מען זיך דערמיט שפּילן, 


ב. עס זיינען פאַראַן כמה ראיות 
אַז די סימני טהרה זיינען אַ סיבה 
אויף דער טהרה. אַזױ אי אױף 
משמע פון לשון הפּסוק, װאָס ער 
זאָגט, כי מעלה גרה הוא ופּרסה איננו 
מפריס וגו" 

עס איז אויך אַ ראי' פון דעם דין 
תרנגול דאגמא אסור, זאָגט תוספות =) 
אַז דאָ גייט ניט אָן דער כלל היוצא 
מן הטהור טהור, וויילע דער אפרות 
מעפרא קא גדיל (ער װאַקסט פון 
ערד), במילא װערט ער טמא מצד 
די סימני טומאה. אויב מען װעט 
זאָגן אַז זיי זיינען נאָר סימנים 
המבררים, היינט װיבאַלד אַז מען ווייס 
פון װאָס פאַר אַ מין דער תרנגול 


3) שבת סוף פרק ט, זע אוױיך מלין 
סוף פרק ג ובחידושי אגדות שם, 
4 זד"ה תרנגולתא, גדה ג, בי 
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קומט, איז וועמען אַרט דאָס אַז ער 
האָט סימני טומאה? מוז מען אָגן 
אַז די סימנים זיינען אַ סיבה צו 
דער טהרה, און דער כלל היוצא מֿן 
הטהור טהור איז אַ גזירת הכתוב, 
דערפאַר אויב מעפרא קא גדיל -- 
איז דאָך ניט שייך דער פלל 

דאַרף מען פאַרשטיין די שייכות 
פון מעלת גרה ומפרסת פרסה צו 
טהרה. ובפרט אַז בפּנימיות הענין, 
-- אַפילן מען װעט אָגן אַן די 
סימנים זיינען ניט מער װי מבררים, 
-- איז װי באַוואוסט אַז אַלץ אַפילן 
ענינים פון וועלט זיינען בהשגחה 
פּרטית, ועל אחת כמה וכמה עניני 
התורה ומצותי', אין דאָך פון דעם 
גופא װאָס די סימנים זיינען נקבע 
געװאָרן אויף טהרה, א ראי' אַן זי 
זיינען שייך צו טהרה, על כל פּנִים 
בתור מסובב, ניט בתור סיבה הי 
לוט דעם ערשטן אופן, 


ג. איינער פון די טעמים.) אױף 
מאכלות אסורות איז, ווייל פון יעדער 
מאכל װאָס מען עסט װערט דאָך 
דם ובשר כבשר, האָט די תורה 
גע'אסר'ט די מאכלות אסורות במדי 
עס זאָלן ניט איינגעגלידערט װערן 
אין דעם מענטש די איגנשאַפטן פון 
דעם מאכל האסור, װאָס זיינען גיט 
קיין גוטע, 

פון דעם איז פאַרשטאַנדיק אױף 
אין דעם ענין פון סימני טהרה 
וטומאה. דער איסור פון עסן אַזעלכש 
בהמות וועלכע זיינען ניט מעלה גרה 
און מפריס פּרסה בכדי די תכנות 
-- אייגנשאַפטן --- זאָלן ניט איבעף" 


5 רמב"ן על התורה ויקרא יא, יב, 
ועוד. זע אויך שולחן ערוך יורה דעה סוף 
סימן פא. 
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גיין אין דעם מענטש -- באַוייזט 
אַז דעם מענטשנס פירונג דאַרף זיין 
--- מפריס פּרסה און מעלה גרה, 


ד, וי געזאָגט אַז אין תורה איז 
יעדער ענין אַ הוראה, אַן אָנוייזונג 
צום מענטש, איז דאָס -- װאָס די 
סימנים ביי אַ בהמה זינען על 
כל פּנים, ‏ לברר טהרת הבהמה 
- אױך אַ הוראה אַז די תכונות 
מעלה גרה און מפריס פּרסה בי 
דעם מענטשן, זיינען מברר און מבחין 
זיינע הנהגות, צי זיי זיינען טהור, 
אָדער חס ושלום פאַרקערט. 

נאָך אַ פּרט אין דעם: די הבחנה 
ובירור אויף טהרה -- זיינען בנוגע 
אַ בהמה. ודוגמת זה באדם -- הבהמה 
שבלבו של אדם, די נפש הבהמית. 
די הבחנה און בירור זיינען גיט 
בנוגע די ענינים פון נפש האלקית, 
תורה ומצותי,, צי זיי זיינען אינגאַנצן 
לשמה צי מיט אַ פּני', ניט איף 
דעם איז די הבחנה -- װאָרום אַפילו 
בשעת ס'איז מיט אַ פּני' דאַרף מען 
אויך לערנען תורה און מקיים זיין 
מצות, לעולם ילמוד ויקיים מצות 
אפילו שלא לשמה שמתוך כו''), די 
הבחנה איז בנוגע ענינים הגשמיים, 
וועלכע זיינען פאַרבונדן מיטן נפש 
הבהמית, דאַרף מען מבחין זיין צי 
די ,בהמה" איז אַ טהורה צי ניט, 


ביידע בהמות שטיען אין דער 
תורה,. אויך די בהמה טמאה. ד. הי 
אַז אַפילן פירנדיק זיך על פּי תורה, 
קען מען אויך זיין אַ בהמה טמאה, 
װוי דער רמב"ן זאָגט אַז מען קען זיין 
אַ נבל ברשות התורה (ד. ה. אַז 
עס דוכט זיך אויס אַז דאָס איז 


6 הלכות תלמוך תורה לאדמו"ר הזקן 
פרק ד הלכה ג. תניא פרק לט, 


שי ה ות 


ברשות התורה, באמת איז ער דאָך 
עובר אויפן ציווי ') פון קדושים תהיו 
-- אַ ציווי עיקרי ושרשי), איז אויף 
צו מבחין זיין װאָס איז אַ בהמה 
טהורה, גיט די תורה צויי סימנים : 
א) מפרסת פּרסה. ב) מעלת גרה, 


ה. בכלל איז אויך ביי אַ בהמה 
פאַראַן אַן עיקר'דיקער חילוק צװוישן 
ראש (קאָפּ) מיט רגל (פוס) -- װי 
פאַרשטאַנדיק אויך פון הלכות טריפות 
וכו'. איז אויסער דעם אפילו ביי אַ 
בהמה זיינען נאָענט צו דער ערד 
נאָר די פיס, ד. ה. אַז מיט די 
כחות נעלים אויך פון נפש הבהמית 
--- דאַרף מען ניט ליגן אין גשמיות, 
ענינים ארציים, נאָר מיט די כחות 
פון מעשה ') וויפל מען מו. 

-- מען דערצילט אַז דער רבי 
(מוהרש"ב) נ"ע האָט געזאָגט צו אַ 
חסיד, וועלכער איז געוען אַ ציור 
און אַ בעל כשרונות װאָס האָט זיך 
אַרײינגעטאָן אין מסחר פון קאַלאָשן: 
;פיס אין קאַלאָשן האָב איך געזען 
אָבער אַ קאָפּ אין קאַלאָשן...' -- 


אויסער דעם דאַרף זיין אין רגל, 
צװישן דער פוס און דער ערד -- 
אַ פּרסא, אַ הפסק אפילו צווישן רגלים 
און ערדישקייט, 


די פּרסה װאָס איר ענין איז כנ"ל 
פּרסא -- באל"ף -- הפסק והעלם, 
דאַרף אָבער זיין אַ צעשפּאָלטענע. דאָס 
הייסט אַז אויך אין די ענינים ארציים 
זאָל לייכטן גיטלעבקייט, ער זאָל אין 
זי זען אלקות. 


) רמב"ן ריש פרשת קדושים. זע איך 
תניא פרק ל. 
8) זע אויך איבן 


עמוד 61 און װייטער 
און 189 און װײטער, | 








לק וטי 


(װי ‏ עס װערט דערקלערט אין 
חסידות ') בענין השערות, אַז ביי אַן 
אשה איז שער באשה ערוה, אױף 


ביי די לוױיים איז והעבירו תער פו'י,. 


אָבער ביי אַ נזיר שטייט גדל פרע 
שער ראשן. רעדט זיך דער ביאור 
אין דעם, אַז ואו דער חיות ואור 
איז במיעוט דאָרט זיינען שערות 
(צמצום, ועל ידי הפסק הגלגולת) אַ 
חסרון, מה שאין כן וואו דער חיות און 
אור איז בריבוי -- דאַרף זיין שערות. 
דערפאַר איזן ביי אַ נזיר קדוש יהי' 
גדל פּרע וכו'. וכן הוא בענין הפּרסה 
פון אַ בהמה אַז די פּרסה דאַרף זיין 
אַ צעשפּאָלטעגע), 


און װי געזאָגט אין תגיא '=), שגם 
בעניני ארץ לא יפרדו מאחד האמת 
-- אַז אויך אין די ענינים פון װעלט 
זאָל מען זיך ניט אָפּשײדן פון דעם 
אויבערשטן -- אחד האמת. און דער" 
פאַר דאַרף די צעשפּאָלטנקײט זין 
אויף דורך און דורך -- עס אָל 
אָנקומען אויך גאָר אונטן, 


װאָס דעמאָלט דוקא קען מען מאַכן 
פון דער בהמה אַ בהמה טהורה, דאָס 
הייסט אַז זיין בהמה, די גשמיות 
װאָס איז מוכרח מצד הגוף, זאָל זיין 
אַ בהמה טהורה. 


5 


און װי עס שטייט אין קהלת יעקב 
פון בעל המחבר ספר מלא הרועים 
אַז בהמה איזן ראשי תיבות: בשר 
היורד מן השמים, װאָס דאַן איז זי 
אַוודאי אַ טהורה, כי אין דבר טמא 
יורד מן השמים+) 


קקוטי תורה ד"ה וגקדשתי. דרך מצו" 
תיך מצות תגלחת מצורע. 

0 אגרת הקדש סימן ט, 

1) סגהדרין גט, 4 


ש יחות 98 

נאָך אַ פּרט איז דאָ אין מפריס 
פּרסה *), אַז די פּרסה איז צעשפּאָלטן 
אויף צווייען, ד. ה. אַז דער הילוך 
על הארץ, דער האָבן צו טאָן מיט 
ענינים ארציים, דאַרף זיין אין צַרי 
תנועות, ימין מקרבת ושמאל דוחה =), 


עס זיינען פאַראַן אַזעלכע װאָס בי 
זיי אין נאָר דער ימין מקרבת, אָן 
קיין שום אָפּהאַלט. זיי טענהץ אַז 
בכדי צו מקרב זיין אידן צו תורה, 
איז כדאי צו פאַרבויגן ענינים פון 
תורה און אַפילן איבערמאַכן חס ושלום 
תורה לפי רוח הומן 

דער ענין אַז מען דאַרף מקרב 
זיין אַלע אידן צו תורה, איז טאַקע 
אמת, װי מען האָט שין גערעדט 
מערערע מאָל*) אין דעם פירוש 
המשנה *=), אוהב את הבריות ומקרבן 
לתורה, אַז אַפילן די װאָס זיינען ניט 
מער װי בריות בעלמא, ד, ה. װאָס 
זיי האָבן אין זיך גיט קיין מעלה 
מער ניט װאָס זיי זיינען דעם אה" 
בערשטנס באַשעפענישן =), דאַרף מען 
אויך זיי מקרב זיין צוֹ תורה. 

אָבער דאָס װאָס זיי טענהץ אַו 
צוליב דעם זאָל מען מאַכן תיקונים 
-- װאָס באמת זיינען דאָס קילקולים 
-- אין תורה חס ושלום, דאָס איו 
היפּך דרך התורה, און װי דער לשון 
אין דער משנה גופא: ומקרבן לתורה, 
צוברענגען זיי צו תורה, אָבער גיט 
שלעפּן די תורה חס ושלום און אל" 
בערמאַכן זי לפי רוחם. 


2 הוראה נוספת בזה זע אין ליקוט 
צו פי ראה, 

3) סוטה מז, א. סנהדרין קו, ב, 

4) זע אויך אויבן עמוד 99 און װײיטער 
און שיחה צו 9' בהעלותך, 

5 אבות פרק א משנה ב, 

6 תניא פרק לב 








26 לקוטי 

אַפילו אויב זייער טענה װאָלט גע- 
ווען אַ גערעכטע טענה, אַז דורך 
דעם װעט מען מקרב זיין אידן, דאַרף 
מען וװיסן אַז על פּי דין התורה 
טאָר מען ניט משנה זיין חס ושלום 
אַפּילן קיין דקדוק קל פון תורה, 
סיי אַ דאורייתא, סיי א דרבנן און 
אַפילו דאָס װאָס רבותינו האָבן 
מתקן געווען אין די לעצטע דורותי 


--- סיידן אַ נביא אמת און וען 
ער זאָגט עס בדרך הוראת שועה בלבד, 
-- װאָס דאַן איז דאָס אַ דין פון 
תורה -- װי אַלע מצות -- אַז מען 
דאַרף זיך צוהערן צו אים, און אַזױ 
וי אליהו בהר הכרמל, אַ נביא, און 
דאָס אויך בלויז בדרך הוראת שעה =), 
אָבער וען ניט דאָס, טאָר מען ניט 
אָפּקערן חס ושלום אַ זיז כל שהוא 
פון תורה, ניט קוקנדיק װאָס דורך 
דעם װעט מען אױפטאָן -- 


ובפרט אַז דער אמת איז, אַז ניט 
נאָר װאָס דורך דעם װעט מען גאָר 
ניט מתקן זיין און מען װעט ניט 
מקרב זיין אידן צו תורה, נאָר אדרבה, 
מען מאַכט דורך דעם ערגער, מען 
ווערט אַלין איינגעשלונגען אין זי 
ביז מען קערט אָפּ חס ושלום לגמרי 
פון תורה און אידישקייט, 


וי דער באַוואוסטער משל פון כ"ק 
מו"ח אדמו"ר, אַז בשעת אַ מענטש 
געפינט זיך פאַרבלאָנדזשעט אין װאַלד 
צװישן חיות הטורפות -- מיינט דאָך 
דאָס ניט אַז ער איז אַרױס פון זיין 
הויז גלייך אין מיטן טיפן װאַלד. 
נאָר פריער איז ער געגאַנגען בדרך 
המלך, מלכו של עולם, און דער" 


7) רמב"ים הלכות יסודי התורה פרק ט 
הלכה ג. 


ש י ח ו ת 


נאָך האָט ער אָפּגעקערט פון דעם 
דרך המלך איין חוט השערה, און 


צו דער חוט השערה נאָך אַ חוט 
השערה, און נאָך אַ חוט השערה, 
ביז ער האָט זיך געכאַפּט אַז ער 


געפינט זיך אין טיפן װאַלד צװישן 
חיות טורפות. 


ח. דער סימן פון מפרסת פּרסה 
אַליין איז אָבער וייניק, מען דאַרף 
האָבן אויך דעם סימן פון מעלת גרה, 

יעדער דבר גשמי װאָס מען גייט 
טאָן, דאַרף מען גוט איבערקייען 
מברר זיין איין מאָל און נאָך אַמאָל, 
צי ער זאָל דאָס טאָן, און וי ער 
זאָל דאָס טאָן, און נאָר דאַן איז 
עס אַ בהמה טהורה. 


על פּי חסידות -- הענין דכללות 
הבירורים -- בירור ב'"ן ואחר כך 
בירור מ"ה. 


ט. נאָך אַ הוראה קען מען אַרױס- 
נעמען פון סימני טהרה ביי אַן עוף. 

ביי אַן עוף, טאָר מען אויף סימ- 
נים אַליין זיך ניט פאַרלאָזן און מען 
דאַרף האָבן אויך מסורה '*). אין פלוג, 
צוליב װאָס דאַרף מען האָבן מסורה ? 
מען קען דאָך זען די סימנים און 
אַליין וויסן, נאָר דער ענין איה אַז 
אויפן אייגענעם שכל קען מען זיך 
ניט פאַרלאָזן, מען קען לערנען שולחן 
ערוך, און אַפילו פירן זיך,. לױט 
זיין שכל, לפנים משורת הדין און 
זיין בשעת מעשה אין שאול תחתית 
רחמנא לצלן. עס דאַרף זיין מסורה, 
װאָס מסורה איז אויך פון לשון מסירה 
והתקשרות, התקשרות צום רביץ, ורבי 
צייד, אַ רבי װאָס האָט זיך עוסק 


8) שולחן ערוך יורה דעה סימן סבו 
סעיף גי 








לקוטי 


געווען אין מציל זיין נפשות ישראל, 
און איז בקי בהם ובשמותיהם, פון 
עצת היצר. 
(מלוקט משיחות ש"פ ראה 
תשי, ש"פ שמיני תשט"ז) 


י. דער סדר פון היינטיקער סדרה 
איז: פריער רעדט ער װעגן דעם 
יום השמיני למילואים, דערנאָך ועגן 
מיתת שני בני אהרן און צום סוף 
פון סדרה ועגן בהמות טהורות כה 
ביז צו איסור אכילת שקצים ורמשים, 

די מעלה פון יום השמיני למילן" 
אים אויף די פריערדיקע טעג אי, 
װאָס ביום השמיני הקים את המשכן 
ולא פרקו (מען האָט אויפגעשטעלט 
דעם משכן און אים ניט צענומען) 
הגם יעדער זאַך װאָס מען טוט על 
פּי ציווי התורה איז דאָך אַן ענין 
אויף אײיביק *), 

--- דערפאַר איז כאָטש אַז כל קשר 
שעתיד להתירו איז ניט קיין קשר 
של קיימא, פונדעסטוועגן אויב דער 
קשר איז געמאַכט על פּי ציווי התורה, 
אַז די תורה האָט געהייסן מאַכן דעם 
קשר, דעמאָלט דאַרף מען זאָגן אַז 
דער קשר איז אַ קשר של קיימא. 
ציווי התורה מאַכט דעם ענין אַן 
ענין נצחי. למטה װערט ער נמשך 
נאָר אין דעם זמן, אָבער דער ענין 
איז אַן ענין נצחי 

נאָך מער, אַפילו ווען דאָס װאָס 
עתיד להתירו איז אויך על פּי ציװי 
התורה, די תורה הייסט אים אָפּ- 
בינדן, פונדעסטוועגן איז דער קשר 
בשעת ער איז פאַראַן, אַן ענין נצחי, 
אויך דער היתר -- אין זיין זמן -- 
איז אַ נצחי נאָר דאָס איז אין אַן 
אַנדער זמן. על דרך וי עס שטייט 


9) זע אױבן עמוד 218 און װייטער, 


שי ח והת 224 
אין תניא?) יחוד זה למעלה הוא 
נצחי לעולם ועד וכו' אלא שלמטה 
הוא תחת הזמן, 

דערמיט װועט זיין פאַרענטפערט 
וועגן דעם ענין פון קשר של תפילין, 
לױט די דעות:) װאָס האלטן אַז 
יעדן טאָג דאַרף מען אויפבינדן דעם 
קשר און צוריק אים פאַרביגדן 
איבעראַנײס, אַז פונדעסטוועגן הייסט 
עס אַ קשר של קיימא. -- 

במילא אין דאָך איך די הקמה 
פון שבעת ימי המילואים אַןְ עגין 
נצחי, פונדעסטוועגן אין דאָס גיט 
גלייך צו הקמת יום השמיני װאָס 
דאַן אי געװען הקימו ולא פַּרקו 
בפּועל ממש. ובפרט אַז ביום השמיני 
איז ירדה אש מן השמים, װאָס דאָס 
איז אַ היכער ענין װאָס אין די 
פריערדיקע טעג איז דאָס אינגאַנצן 
ניט געווען. 

על כל פּנים איז שמונת ימי המילן" 
אים אַן ענין גנעל 

ווייטער אין דער סדרה רעדט ער 
וועגן מיתת שני בני אהרן און זאָגט 
אָן אַז עס זאָל דערצו ניט קומען. 

עס איז באַואוסט '") אַז דער עגין 
פון מיתת שני בני אהרן איו רצוא 
אָן אַ שוב. דערפון איז פאַרשטאַגדיק 
אַז אידן זיינען געשטאַנען דעמאָלט 
אין זייער אַ הויכן מצב, װאָס מען 
האָס געדאַרפט פאַרהיטן פון פלותן 
הנפש בפּועל ממש. 

פונדעסטוועגן איז נאָכדעם אין דער 


0 פרק כה, 

1זל תוספות ד"ה אבי (עירובין צו, 
א) תוד"ה משעת (מנחות לה, ב) תוד"ה 
ואידך (חולין ט, א). סדר חדורות "א 
תתק"ל. 

2) נתבאר בארוכה בד"ה אחרי מות דשנת 
תרמ"ט, ודשנת תרצ"ה. 








228 לקוטי 
זעלבער סדרה זאָגט ער אֶן װעגן 
אכילת שקצים ורמשים שנפשו של 
אדם קצה בהם, װאָס אויך מצד שכל 
אנושי איז עס זייער מאוס. אין פלוג 
--- װי פּאַסט עס אַז דאָס זאָל שטיין 
בסמיכות צו אַזױנע הויכע ענינים? 

קען מען זאָגן, אַז הגם ער רעדט 
וועגן זייער הויכע מדריגות, פונדעסט- 
װעגן זאָגט ער אָן צום סוף װעגן 
קבלת עול דוקא: כי אני הוי' המעלה 
אתכם וגו' על מנת שתקבלו מצותי 
וכו', װאָרום עס איז דאָך דאָ דער 
גוף '") אויך, און פון דער צװייטער 
זייט --- למעליותא : דער גוף נעמט זיך 
דאָך פון אַן אָרט װאָס איז העכער 
פון שכל, השגה והתבוננות. איז דער" 
פאַר שייכותו בעצם צו ענינים שאינם 
השגה כו'. 

דערפון איז דער פּועל יוצא, אַז 
מען מוז אָנקומען אין אַלע זאַכן צו 
קבלת עול אַפילו אַז מען שטייט אין 
אַ הויכן מצב, אָן קבלת עול קען 
מען מיט דער צייט אַראָפּפאַלן ביז 


אכילת שקצים כו' חס ושלום. 
(משיחת ש"פ שמיני תש'") 


יא. אין דער הפטרה פון היינטיקער 
סדרה דערציילט זיך װי דוד המלך 
האָט געפירט דעם ארון האלקים פון 
בית עובד אדום הגתי צו עיר דודי 


סטייס 


3) יובן ביותר על פי ספורו של הרב 
המגיך לרבנו הזקן מה שרואה במחוה, איך 
שמשה רבנו תירץ לתינוקות של בית ובן 
במש"נ : ויפול אברהם על פניו ויצחק גױ 
-- דכל הפירושים אמת, ואין מקרא יוצא 
מידי פשוטו, ואם תאמרו איך אפשר הדבר 
אשר אבוהם יהי מסתפק במאמר השם, 
תדעו, אשר זהו מצך הגוף, ואשר גם גוף 
קדוש בשר הוא (התמים חלק ב ע' עאי 
קובץ מכתבים בדבר אמירת תהלים, ע' 
4197 | 


שי הות 


אויפן וועג, ווערט דערציילט, אַז ודוד 
מכרכר בכל עוז לפני ה' ודוד חגור 
אפוד בד. קומענדיק אין עִיר דוד 
שטייט דער לשון: המלך דוד מפז 
ומכרכר לפני ה'. 

דאַרף מען פאַרשטיין דעם רמז אין 
די שינויים בלשון הכתוב צװישן חוץ 
לעיר מיט עיר דוד: א) פריער ווערט 
דערמאָנט ודוד חגור אפוד בד און 
אין עיר דוד וװערט דאָס ניט דער" 
מאָנט. ב) פריער שטייט נאָר מכרכר 
און אין עיר דוד -- מפחז ומכרכר. 

אויך דאַרף מען פאַרשטיין װאָס עס 
ווערט דערציילט וייטער, אַז בשעת 
מיכל בת שאול האָט געזען וי המלך 
דוד מפזז ומכרכר, האָט זי אָפּנע- 
שפּאָט פון אים. האָט איר דוד גע- 
ענטפערט, לפני ה' אשר בחר בי 
מאביך כו' ונקלותי עוד מזאת גו. 
צוליב װאָס האָט ער מקדים געוען 
אשר בחר בי מאביך? ער האָט דאָך 
נאָר געדאַרפט דערקלערן די סיבה 
פון זיין שמחה, 


יב. װעגן אפוד בד זאָגט דער 
רמב"ם*) אַז ער איז ניט פון די 
שמונה בגדי כהונה, װאָרום דער אפוד 
פון די בגדי כהונה איז געװען ניט 
נאָר פון בד -- פּשתן -- נאָר אויך 
פון תכלת וארגמן גו, און ברענגט 
אַ ראי' פון שמואל הנביא") װאָס 
ער איז געווען אַ לוי און פונדעסט" 
וועגן שטייט אױיף אים נער חגור 
אפוד בד. 

און דער רמב"ם פירט אױיס אַו 
דעם אפוד בד פלעגן טראָגן בני 


4) סוף הלכות כלי המקדש. 

5 הטעם שלא הביא הרמב"ם ראיי מדוך 
שלא היי משבט לױי כלל, דלכאורה היא 
ראי' אלימתא יותר -- נתבאר בהשיחה 


בארוכה, ואכ"מ. 








לקוטי 


הנביאים און דער װאָס איז ראוי 
שתשרה עליו רוח הקודש, אויף צו 
ווייזן אַז ער איז צוגעקומען עלמעלת 
כהן גדול שמדבר על פּי האמוד וה" 
חושן ברוח הקודש" 

דאָס הייסט אַז אַזױ װוי נבואה איז 
זייער אַ הויכע מדריגה, װאָרום אין 
השכינה שורה אלא על חכם גבור 
ועשיר ובעל קומה ") און די איבע- 
ריקע מעלות װאָס מען רעכנט אױס, 
און אויך דעמאָלט איז נוגע דער ענין 
פון די לבושים און װי אַזֹל זי 
זיינען, ביז אַז מען זאָגט ויפשט את 
בגדיו, איז אַלס אַ סימן אַז מען איז 
גרייט און ראוי שתשרה עליו רוח 
הקודש, פלעגט זיין חגירת אפוד בד, 


דער ענין װאָס דער רמב"ם זאָגט, 
האָס אַ מקור אין ירושלמי"), אין 
נוב עיר הכהנים זיינען געווען 85 
כהנים װאָס האָבן געטראָגן אפוד בד, 
פרעגט דער ירושלמי, א כהן גדול 
איז דאָך מער ניט װי איינער ? ענט- 
פערט ער, שכולם היו ראויים לכהונה 
גדולה. והן הם דברי הרמבי"ם, 


יג, איינע פון די הכנות צן נבן" 
אה איז התבודדות, װאָס בדרך כלל 
איז דאָס אויסער דער שטאָט. בשעת 
דוד איז געווען אויפן װעג, מחוץ 
לעיר, דאָרט אין דער עיקר אָרט 
װאָס ער האָט זיך מכין געװען צו 
נבואה, דערפאַר איז דאָרט דערמאָנט 
אַז ער האָט אויך געטראָגן אַן אפוד 
בד, 

דערפאַר איז אויך מכרכר בכל עוז 
לפני ה', װאָרום אין השכינה שורה 
אלא מתוך שמחה *), אויך איז מכרכר 


6 שבת צב, א. 
7 סנהדרין פרק י הלכה בי 
8) שבת ל, 6.3 
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דער טייטש משבח, געזאָגט שירים 
ותשבחות צו דעם אױיבערשטן, בכדי 
אַרויסרופן דעם גילוי הנבואה, װאָ" 


רום תשבחות והילולים רופן דאָך 
אַרױס כחות הנעלמים,. הי בא" 
וואוסט *), 


ביי דער שמחה פון עיר דוד דער" 
מאָנט זיך אויך מפזז, אַ באַװײז אויף 
ריבוי הריקוד *), מחוץ לעיר איז עס 
ניט געווען אַזױ, אָדער ס'איז גאָר קיין 
ריקוד ניט געווען. ריקוד, ווערט דער" 
קלערט אין חסידות, קומט פון דעם 
װאָס די שמחה נעמט אים דורך, דורך 
און דורך, ביז עס דערלאַנגט אױיף 
אין די פיס, 


דערפאַר װערט דער װאָרט מפו 
דערמאַנט אין צוייטן פּסוק דוקא; 
די שמחה מחוץ לעיר איז געווען מיט 
אַ מכוקש -- נבואה והשראת השפיגה, 
ובמילא -- בהגבלה, עס אין ניט 
אין גאַנצן דורך און דורך, די שמחה 
פון עיר דוד דוקא, אַ שמחה אָן אַ 
מבוקש ובמילא -- בלי גבול, דאָרטן 
איז אויך -- מפזו, 


יד. דערמיט װעט מען אויך פאַף" 
שטיין װאָס ביי מיכל בת שאול האָט 
זיך ניט אָפּגעלײגט דאָס װאָס דוד 
איז מפזז ומכרכר לפני ה' אין עיף 
דוד, 


אויף אַ שמחה מיט אַ חשבון איו 
הגם טאַקע אין רואים את המלךף=) 
ווען ער איז אין אַזױנע ענינים װאָס 
מאַכן אַ חלישות אין דעם שום תשים 


9) הוספות לתורה אור ויחי. דרך מצן" 
תיך, מצות הללל. 

0)זע רד"ק דאָרט (ש"ב ו, טן). און 
אין תרגום דאָרט, 

1) סנהדרין כב, א. 








20 לק ו טי 
עליך מלך שתהא אימתו עליך, פוג- 
דעסטוועגן,. װיבאַלד עס איז מיט אַ 
מבוקש, האָט עס אַן אָרט אין טעם 
ודעת, על פּי שכל. אָבער מפזז ומכרכר 
אין עיר דוד, װאָס איז געווען למעלה 
מהגבלה, למעלה מטעם ודעת, לייגט 
עס זיך ניט אָפּ. 


טו,. דערמיט װעט מען אויך פאַר" 
שטיין, װאָס דוד האָט איר געענט.- 
פערט: אשר בחר בי מאביך 
ער האָט דערמיט אָנגעוויזן דעם חילוק 
אין סדר העבודה. שאול'ס עבודה איז 
געווען על פּי טעם ודעת, װאָס דער- 
פאַר האָט שאול ניט געװאָלט מחרים 
זיין ‏ עמלק'ן אינגאַנצן, ווייל על פִּי 
שכל איז אויסגעקומען אַז מען דאַרף 
האָבן דעם מיטב הצאן והבקר למען 
זבוח לה' אלקיך, װי ער האָט גע- 
זאָגט שמואלי'ן. 


און דאָס האָט דוד געזאָגט, אשר 
בחר בי מאביך: שאול װאָס הלך 
אחרי הטעם, האָט מען פון אים צוגע- 
נומען די מלוכה, און אָפּגעגעבן אים, 
לצוות אותי נגיד, דוד'ן דוקא, װאָס 
זיין עבודה איז קבלת עול, אַזױ װי 
עס שטייט ודוד עבדי. איז אויב מען 
װויל עס זאָל זיין אַ מלוכה קיימת, 
דאַרף זיין קבלת עול, ונקלותי גו 
והייתי שפל גו' -- אָן הגבלה פון 
שכל. 


טז,. דאָס איז אויך אַ סיוע צו 
דעם װאָס מען פירט זיך ביי חסידים, 


שי חהות 


און אַזױ האָט מען געזען אויך ביי 
די רביים, אַז שבת ויום טוב טאַנצט 
מען, מען פּאַטשט מיט די הענט 
וכו', כאָטש אַז לוט דער משנה 
פאַרלאַנגט דאָס אַ ביאור מיוחד על 
פִּי נגלה **), פונדעסטוועגן טוט מען 
עס בפּשטות. דאַרף מען זאָגן דעם 
טעם פּנימי כנ"ל: 


אַזױי װוי עס ווערט דאָך אַלץ נענ- 
טער צו משיח'ץ, 


-- באַלד נאָכן חורבן האט מען 
שוין אנגעהויבן צו גײן אַנטקעגן 
משיח'ן, װי דער מדרש דערציילט =), 
אַז מרגע החורבן האָט גענומען נאָר 
כגעיה של פּרה ונולד מושיען של 
ישראל, און מרגע לרגע װערט מען 
אַלץ נענטער צו דעם זמן װאָס ועבדי 
דוד מלך עליהם, על כל ישראל, נשיא 
להם לעולם') -- 


דערפאַר פירט מען זיך -- וכפּסק 
הרמב"ם") -- אין דעם סדר פון 
ודוד עבדי -- {מפזז ומכרכר לפני 
הי 7 


(משיחת ש"פ שמיני, תשט") 


2) ביצה לו, ב. שולחן ערוך אורח 
חיים ריש סימן שלט, שו"ת מנחת אלעזר 
ח"א סכ"ט, 

3) זע וייטער, ליקוט צו פי דברים. 

4) יחזקאל לז, כד'כה, 

5) סוף הלכות לולב : שהשמחה שישמח 
האדם בעשיית המצוה ובאהבת הא"ל כױ 
וכן דוד מלך ישראל אמר ננקלותי כױ 
והמלך דוד מפזז ומכרכר לפני ה' כו. 
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פרשת תוריע 


א. אויפן פּסוק אשה כי תזריע 
וילדה זכר זאָגן רז"ל), איש מזריע 
תחלה יולדת נקבה אשה מזרעת תחלה 
יולדת זכר, 

אָבער נאָר איצטער איז עס אַזױ, 
לעתיד לבא װעט דער ולד זיין בבחינת 
זכר אויך ווען איש מזריע תחלה, וי 
עס שטייט אין תורה אור) אױיפן 
פּסוק ולציון יאמר איש ואיש יולך 
בה, איש ואיש, אויך בשעת איש 
מזריע -- יולדת בחינת זכר (איש) 


ב. אַ דוגמא אױף דעם ענין, גע" 
פינען מיר אויך איצטערי 

אין לקוטי תורה פון דער היינטי" 
קער סדרה ווערט דערקלערט אַז דורך 
שמחה של מצוה טוט מען אויף שתלד 
זכר. װאָרום שמחה של מצוה למטה 
איז מעורר שמחה אויך למעלה, און 
שמחה איז פּורץ גדר, גייען אַראָפּ 
אַלע הגבלות מצד סדר הבריאה ופ" 
כללם אויך די הגבלה פון איש מזריע 
תחלה יולדת נקבה. 

על דרך משל, אַ מלך בשר ודם 
בשעת ער איז בשמחה גייט ער אַרױס 
פון זיינע גדרים און חוקים, און ער 
װערט אַנטפּלעקט צו אַלעמען, צו 
קליין װוי צו גרויס. אַזױ אויך למעלה, 
מצד השמחה װערט נתגלה אלקות 
װאָס איז העכער מהגבלה און עס 
גייען אַראָפּ אַלע גדרים, 


ג. די פּנימיות פון דעם ענין אין: 
שמחה של מצוה קומט דורך הת- 
בוננות אין מעלת המצות, אַז דורך 


4) ברכות ס, אי 
42 תורהת אור לא ג. 


זיי איז מען ממשיך אַן אור שלמעלה 
מערך העולמות, העכער אַפילו פון 
דעם גילוי אור פון גן-עדן. און וי 
דער מאמר רז"ל)) יפה שעה אחת 
בתשובה ומעשים טוכים בעולם הו 
מכל חיי עולם הבא. כל חי עולם 
הבא איז אַלץ אַן ענין פון נבראיט, 
װאָס נבראים זיינען בהגכלה. אָבער 
מצות זיינען רצונו יתברך, אוך ער 
איז בלי גבול פלל, 

און די התבוננות; פּועל'ט אַן די 
עבודה זאָל זיין בשמחה, און נאָך 
מער, ובטוב לבב, 

אַזױ וי עס שטיט), עבדת את 
הוי! אלקיך בשמחה ובטוב לבב מרור 
כל, מצד װאָס קומט דער עעבדת אח 
הוי' אלקיך בשמחה וכטוב 47" -- 
עמרוב 2ל", פון דער התבננות אַז 
מצות זיינען העכער װי ;רוף פל" 
װאָס אין דעם גייען אַריין אַלע העכט" 
טע עולמות, 


און װיבאַלד אַז שמחה של מצוהת 
איז מצד דעם װאָס מען פאַרבינדט 
זיך מיט עצמות, װאָס ער יתברך 
איז ניט מוגכל אין קיינע הגבלות, 
נעמט מען אַראָפּ אַלע הגבלות, און 
אויך ווען איש מזריע תחלה קען 
זיין -- יולדת בחינת זכר, 


ד. על דרך זֹה װעט מען פאַר- 
שטיין דעם ענין אויך װי ער איז 
לעתיד לבא: װיבאַלד לעתיד װעט 
זיין התגלות העצמות, װעלן אַראָפ- 
גיין אַלע הגבלות, װעט איך זין, 


3) אבות פרק |. משנה יה 
64 זברים כה, 8 
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ולציון יאמר איש ואיש יולד בה, 
איש מזריע תחלה -- יולדת בחינת 
זכר. 


ה. לויט דעם וועט מען אויך פאַר- 
שטיין די פּלוגתא פון בבלי מיטן 
ירושלמי וועגן ולד זכר ונקבה. אין 
בבלי ') שטייט אַז ביז פערציק טעג 
קען העלפן בקשת רחמים דער ולד 
זאָל זיין אַ זכר, אָבער נאָך פערציק 
טעג איז עס אַ תפלת שוא. אין 
ירושלמי ') שטייט אַז אויך נאָך פער- 
ציק טעג, און לױט נאָך אַ דיעה, 
אַפילו ווען די פרוי גייט שוין צו 
קינד, קען מען נאָך פּועלין דורך תפלה 
אַז דער ולד זאָל זיין אַ זכר. 
לוט דעם אױבן דערמאָנטן קען 
מען דאָס אַזױ דערקלערן: וען דער 
ולד װערט שוין אויסגעפורעמט, איז 
אַ תפלת שוא. אָבער לט דעם 
ירושלמי אַז אַלע מאָל קען העלפן 
תפלה, איז דאָס וייל אין ירושלמי 
--- היפּך פון במחשכים וקושיות פון 
תלמוד בבלי') -- איז מעין הגילוי 
דלעתיד, און מצד יענער בחינה איז 
גאָר קיין הגבלות ניטאָ. 


ו. װי מען האָט עטלעכע מאָל גע" 
רעדט, איז יעדער דבר גשמי, און 
בפרט װאָס שטייט אין תורה, אויך דאָ 
ברוחניות,. און פון רוחניות װערט 
נשתלשל דער ענין בגשמיות. 


אויך דער ענין פון זכר ונקבה, 
מיט די אױיבנדערמאָנטע פּרטים -- 
א) חילוק צװישן איש מזריע תחלה 
און אשה מזרעת תחלה. ב) חילוק 


5) ברכות ס, אי. 

6 ברכות פרק ט, הלכה גי 

7) בארוכה -- בשערי אורה שער החנוכה 
דרוש האי פרק נד. ד"ה חייב אינש לבסומי 
(קונטרס נד) אות יאי 


שי ח וו ת 


פון איצטער מיט לעתיד, -- זיינען 
פאַראַן ברוחניות בעבודה בנפש האדם. 


ז. אין לקוטי תורה (דאָרט) איז 
ער מבאר דעם מאמר רז"ל איש מז" 
ריע כו' ברוחניות. איש ואשה גייט 
עס אויף הקב"ה וכנסת ישראל. איש 
מזריע תחלה מיינט, אַז די התעוררות 
הויבט זיך אָן מלמעלה -- אתערותא 
דלעילא,. אשה מזרעת תחלה מיינט, 
אַז די התעוררות הויבט זיך אָן פון 
דעם אדם -- אתערותא דלתתא, 

איז אויב איש מזריע תחלה -- 
יולדת נקבה, װיבאַלד די התעוררות 
קומט מלמעלה, טוט עס אױף למטה 
אַן ענין פון ;נקבה", ד. ה. אַ דבר 
שאינו של קיימא, כמאמר) נשים 
דעתן קלות. װאָרום װויבאַלד אַז דער 
אדם האָט ניט צוגעגרייט קיין כלי 
צו דעם, די התעוררות איז נאָר מלמע- 
לה, האָט דאָס ביים מענטשן קין 
אָנהאַלט ניט. בשעת, אָבער, אשה 
מזרעת תחלה, אַז עס איז דאָ אַ 
התעוררות מצד האדם, ווערט ער דאָך 
אַ כלי צו דעם, דאַן איז יולדת 
;זכר", עס איז אַ דבר של קיימא, 
װאָרום דער מענטש איז עס קולט 
-- נעמט דאָס אַרֹײן -- אין אַ 
פּנימיות. 


ח,. פונדעסטוועגן איז דאָ אַ מעלה 
אויך אין איש מזריע תחלה (אתערו" 
תא דלעילא), ווייל אתערותא דלתתא, 
קען ממשיך זיין ניט מער וי אַן 
אור שבערך הנבראים. אָבער וען 
איש מזריע, די המשכה קומט מלמע- 
לה, קאָן און װערט נמשך אַן אור 
בלי גבול, שלמעלה מהעולמות. 

קומט אויס, אַז אין יעדן אופן 
איז דאָ אַ מעלה, די מעלה אין איש 


8) שבת לג, ב. קידושין פ, ב. 
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מזריע תחלה איז אין דעם אר, אַז 
דער אור אין אַ העכערער, און די 
מעלה אין אשה מזרעת תחלה -- אַז 
עס קומט אַראָפּ אין אַ פוימיו. 
לעתיד, אָבער, וועט זיין איש ואיש 
יולד בה -- עס װעלן זיין ביידע 
מעלות : אור שלמעלה מערך העולמות 
און בפּנימיות, להוי כדין וכדין)), 


ט. די צויי ענינים פון המשכה 
מלמעלה למטה והעלאה מלמטה למע- 
לה זיינען, בכללות, אויך דער חילוק 
פון די חדשים ניסן און תשרי 

וועגן די חדשים ניסן און תשרי, 
זאָגט דער מדרש"), משבחר הקב"ה 
בעולמו קבע בו ראשי חדשים ושנים 
ומשבחר ביעקב ובנין קבע בר ראש 
חודש של גאולה. דער ראש השנהק 
משבחר הקב"ה בעולמו איז אין תשרי, 
און דער חודש של גאולה משבחר 
ביעקב ובניו איזן גיסן 


אין עקידה און אין אַנדערע ספרים 
ווערט דערקלערט דער ענין פון די 
צוויי חדשים : אין דער הנהגה װאָס 
דער אויבערשטער פירט אָן מיט דער 
וועלט זיינען פאַראַן צוויי אופנים: 
הנהגה טבעית און הנהגה נסית װאָס 
איז העכער פון טבע. תשרי איז ראש 
השנה אויף הנהגת הטבע, װאָרום בא' 
בתשרי איז געווען בריאת האדם -- 
גמר הבריאה') על פּי סדר הטבע. 
ניסן איז דער ראש השנה אויף דער 
הנהגה למעלה מהטבע, װאָרום אין 
חודש גיסן איז געווען יציאת מצרים 
-- נסים שלמעלה מהטבע. 


9) בבא בתוא עה, א. זע איך לקוטי 
תורה 9' ראה ד"ה ושמתי כדכו. 

0 שמות רבה טו, *א. 

1 ר"ן בואש השנה טה א. 
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עס איז אָבער נאָך ניט פאַר- 
שטאַנדיק, פאַרװאָס דאַרף דער ראש 
השנה פון הנהגה גסית זיין אין אַך 
אַנדער זמן,. אויב צוליב יציאת הצ" 
רים װאָס איז געווען אין חודש גיסן, 
דאַרף מען דאָס גופא פאַרשטיין, פאַך" 
װאָס יציאת מצרים איז געװען אין 
ניסן און נגיט אין תשרי, בפרט אַז 
התחלת הגאולה איז דאָך טאַקע גש" 
ווען אין תשרי, װי עס שטייט אין 
גמרא *): בתשרי בטלה עבודה מאבן" 
תינוו במצרים, היינט פאַרװאָס איז 
אויך די גאולה שלימה ניט געװען 
בתשרי נאָר בניסן דוקא? 

דער ענין אין דעם: דער חילוק 
פון תשרי מיט ניסן איז, תשרי אין 
גבורה, תשובה, העלאה מלמטה למע" 
לה. און װױבאַלד אַז נבראים מאך 
זייער עבודה, װוי הויך זיי זאָלן ניט 
עולה זיין, אין דאָס אַלץ בהגבלה, 
דערפאַר אין תשרי ראש השנה אויף 
הנהגת חטבע. ניסן איז חסד, המשכח 
מלמעלה למטה, העכער פון עולמות, 
דערפאַר איז גיסן ראש השנה אויף 
הנהגה נסית שלמעלה מהטבש") 


2) ראש השנה יא, א. 

3) זע זהר חלק ב (קפו, א): החדש 
הוה לכם כ כסדר דאתװן אבי כו 
ירחא שביעאה דילי איהו מסופא דאתװן 
ושם (נא, ב) 1 אתון כוי כסדרן כוי אשתכחו 
בחסד כו' למפרע הי משתכחר בגכורה, 
-- ולהעיר מלקוטי תורה להאריז"ל פי 
ויצא ד"ה ענין הי כוכבי לכת 1 מגיסן 
ועד אלול כה זכרים כו' חג"ת נה"י פר 
ומתשרי כו' גבורות גשמים או"ה נוקבא 
(וצ"ץ ממ"ש להיפך : בטעמי המצות מ' 
בא -- הובא בעטרת ראש בתחלת הדרוש 
לעשי"ת, -- בפרי עץ חײם שער ר"ה 
פ"ד, בשער חכונות ענין ר"ה ד"א, פנהר 
שלום -- בסוף ע"ח דפוס רשא -- בסופו), 
וראה קהלת יעקב מע' יב חדשים. 
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דערפאַר זעט מען אױיך אַז אין 
תשרי איז מען מתפּלל אױיף גשם 
און אין ניסן אויף טל. דער חילוק 
פון גשם מיט טל איז דאָך ידוע, 
גשם קומט דורך אתערותא דלתתא, 
ואד יעלה מן הארץ; און טל קומט 
באתערותא דלעילא, 

(דאָס איז אויך דער טעם װאָס 
מטר מיעצר -- רעגן קען אינגע- 
האַלטן װערן, װױבאַלד אַז המשכת 
המטר איז תלוי אין עבודת הנבראים 
איז אויב ס'פעלט די עבודה, פעלט 
דער רעגן. טל איז לא מיעצר=), 
װאָרום דאָס איז אַ המשכה מלמעלה, 
וואו עבודת הנבראים רירט ניט אָןף 

און דערפאַר בתשרי,. העלאה, איז 
מען מתפּלל אױף גשם, און בניסן, 
המשכה, אויף טל. 


י; איז װי קומט עס -- לױט 
דער אױיבנדערמאָנטער דערקלערונג --- 
װאָס בתשרי בטלה העבודה מאבותינו, 
און התחלת הגאולה איז געװען 
בתשרי ? 

װעט מען עס פאַרשטיין דערקלערנ- 
דיק פריער דעם דיוק הלשון משבחר 
הקב"ה בעולמו. ניט משברא הקב"ה 
את עולמו נאָר משבחר דוקא. בחר 
איז העכער װי ברא, װאָרום דורך 
דעם װאָס דער אױיבערשטער האָט 
בוחר געווען אין עולם איז דאָך אין 
עולם געװאָרן אַן עילוי, ער האָט 
באַקומען אַ שייכות צו אלקות. 

און דאָס איז דער דיוק הלשו, 
משבחר הקב"ה בעולמו קבע בו ראשי 
חדשים ושנים, אַז אויך דער ראש 
השנה פון תשרי,. װאָס איז דער 
ראש השנה אויף הנהגת הטבע, אויך 
דאָס איז שוין העכער וי עולם מצד 


אס 


4) תענית ג,. א. 


לקוטי שי חות 


עצמו, דאָס איז שוין וי עולם איז 
מצד בחירת הקב"ה, 

בריאת העולם מצד עצמו איז בכ"ה 
באלול'*), און משבחר הקב"ה בעול- 
מו איז באחד בתשרי (זמן בריאת 
האדם, װאָס דורך עבודת האדם איז 
דער עולם געװאָרן אַ כלי צו אלקות), 
װאָס אויף אחד בתשרי שטייט זה 
היום תחלת מעשיך. כ"ה באלול איז 
בחינת ;כה" און א' בתשרי איז בחי" 
נת ,זה". ;זה" איז העכער װי קכה" 
װי דער מאמר"): כל הנביאים נת- 
נבאו בכה ומשה נתנבא בזה. עולם 
מצד עצמו איז בחינת שכה", װאָרום 
מצד העלם והסתר שבעולם קען מען 
ניט אָנווייזן און זאָגן זה, נאָר בחינת 
;כה" בלבד, אָבער מצד בריאת האדם 
ועבודתו קען מען זאָגן ;זה". מען 
זעט אלקות במוחש. ועל דרך שכל 
אחד ואחד מראה באצבעו ואומר זה 
א-לי, 

אָבער דאָס אַלץ איז נאָר די 
בחינה פון אלקות השייך ומתצמצם 
לפי ערך העולם, און פירט אָן די 
וועלט בהנהגת הטבע. מער ניט, װאָס 
די מדריגה גופא איז ניט בהעלם 
נאָר בגילוי. אָבער בחודש ניסן לייכט 
אלקות שלמעלה מהעולמות, װאָס אין 
אים איז ניטאָ קיין הגבלת הטבע 
חס ושלום, און מצד דעם קומט 
אַרױס די הנהגה נסית שלמעלה מה- 
טבע. 

לויט דעם ועט מען שױן פאַר" 
שטיין דעם ענין װאָס בתשרי בטלה 
העבודה מאבותינו, וייל אויך אין 
תשרי איז מאיר מהות אלקות, דער" 


5 ויקרא רבה ר"פ כט. פרקי דרבי 
אליעזר פרק ח. זע ר"ן ראש השנה טח, א. 

6 ספרי. רש"י על התורה במובר ל, 
ב. : 








ל קוטי 


פאַר איז דער שעבוד בטל געװאָרן 
און עס איז געווען אתחלתא דגאולה, 
מען איז נאָך אָבער אַלץ געווען אין 
מצרים, מלשון מצרים וגבולים, װאָ" 
רום דאָס איז אַלץ דער אלקות װאָס 
האָט זיך אַריינגעשטעלט אין טבע. 
יציאת מצרים איז געווען בחודש ניסן 
דוקא, װאָס אין חודש ניסן לייכט 
דער אלקות װי ער איז בלי גבול, 
דאַן איז געווען די יציאה מכל המצ" 
רים וחהגבלות, 


יא. לויט דעם וועט מען אויך פאַר" 
שטיין װאָס דער אָנהוֹיבם פון עשרת 
הדברות איז אנכי הוי' אלקיך אשר 
הוצאתיך מארץ מצרים, איז דאָך באַ- 
וואוסט *) די קשיא, פאַרװאָס זאָגט 
ער אשר הוצאתיך מארץ מצרים און 
ניט אשר בראתי שמים וארץ, װאָס 
איז מער פּלא=) װי יציאת מצרים? 

נאָר דער ענין איז: דער אױפטו 
פון מתן תורה איז אַז דורך תורה 
ומצות פאַרבינדט מען זיך מיט עצמות 
ומהות אלקות וי ער איז העכער פון 
עולמות. דערפאַר איז בהתחלת מתן 
תורה דערמאָנט ער ניט בריאת שמים 
וארץ נאָר יציאת מצרים דוקא -- 
ווייל דער אויפטו פון מתן תורה אין 
יציאה מכל המצרים וההגבלות פון 
עולם, און פאַרבינדן זיך מיט אלקות 
שלמעלה מהעולמות, 


יב. לויט דעם ועט מען אויך פאַר" 
שטיין די פּלוגתא אין גמרא *=), וועגן 
דעם זמן פון גאולה העתידה, רבי 
אליעזר האַלט, בניסן נגאלו בתשרי 


7 אבן עזרא על התורה. ובכמה מקן" 
מות בדא"ח, 

8 תניא חלק ב פרק ב. זע אויך ד"ה 
החודש ת"ש ס"ב. 

9) ואש השנה יא, אי 
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עתידין להגאל, און רבי יהושע האַלט, 
בניסן נגאלו בניסן עתידין להגאל. 

איז אין פלוג גיט פאַרשטאַנדיק 
דעת רבי אליעזר, פאַרװאָס זאָל דער 
זמן הגאולה העתידה זיין אַן אנדש" 
רער װי זמן גאולת מצרים? 

אָבער לויט דעם אױבנדערמאָנטן 
אַז ניסן איז המשכה מלמעלה למטה 
זיי? תשרי איז העלאה מלמטה למעלה, 
װועט מען דאָס פאַרשטיין. ר' אליעזר 
און ר' יהושע גייען דאָ לוט זייעף 
שיטה אין אַ צוייטער פלונתא") 
וועגן דעם אופן פון דער גאולה 
העתידה. ר' אליעזר האַלט, אם ישראל 
עושין תשובה נגאלין כוי, װאָרום ול" 
באַלד אַז דער גלות איז געקומען 
בסיבת החטא, ומפּני חטאינו גלינף 
מארצנו, דאַרף די גאולה אױך קו" 
מען דורך תיקון החטא, עבודת התשו" 
בה. תשובה איז דאָך עבודה מלמטה 
למעלה, דערפאַר װעט די גאולה זיין 
בתשרי, העלאה. אויך אין פּשטות איז 
עיקר זמן התשובה בחודש תשרי, װי 
עס שטייט דרשו הוי' בהמצאו, זאָגן 
די רז"ל'), אלו עשרה ימים שבין 
ראש השנה ליום הכיפורים. 

אָבער ר' יהושע האַלט אַז די גאולה 
װועט זיין באופן: ולא בכסף תגאלו 
לא בתשובה כו', נאָר זי װעט קומען 
מלמעלה למטה, דערפאַר װאַלט 9ף 
אַז בניסן עתידין להגאל, און אַז 
איז אויך די הלכה, װי ער איז סותם 
אין מדרש = 


יג. מען דאַרף נאָך אָבער פאפ" 
שטיין די פּנימיות פון זייער פּלוגתא 
אין דער גאולה העתידה, צי זי װעט 


0) סגהדרין צז, 3, 
1 אש השנה יה, אי 
2 שמות ובת טו, יא. 
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זיין דורך עבודה צי על ידי גילױי 
מלמעלה, 


אויך דאַרף מען פאַרשטײן די סלקא 
דעתך פון דער גמרא דאָרטן אַז 
אויך לדעת ר' יהושע האָט מען על 
פּי סברא געדאַרפט זאָגן אַז בתשרי 
עתידין להגאל, און וי די גמרא 
ברענגט דאָרטן כמה ראיות אַז די 
גאולה וװועט זיין בתשרי, נאָר אין 
דער מסקנא איז די גמרא דוחה די 
ראיות און פירט אױס אַז די גאולה 
וועט זיין בניסן, װאָס פון דעם איז 
משמע אַז אין פּשטות האָט טאַקע 
אַזױ געדאַרפט זיין אַז די גאולה 
העתידה זאָל קומען דורך עבודה 
מלמטה למעלה -- בתשרי, און ערשט 
צום סוף איז מען מסיק, אַז די 
גאולה וועט זיין בדרך מלמעלה למטה 
-- ניסן, 


דאַרף מען פאַרשטין ר' אליעזר'ס 
סברא און די סלקא דעתך לדעת 
ר' יהושע. עס איז דאָך כימי צאתך 
מארץ מצרים אראנו נפלאות *), און 
יציאת מצרים איז געווען אין חודש 
ניסן, מלמעלה למטה, פאַרװאָס זאָל 
זיין אַפילו אַ סלקא דעתך אַז די 
גאולה העתידה ועט זיין אין תשרי, 
מלמטה למעלה? 


יד, די דערקלערונג אין דעם איז: 
מען האָט דאָך גערעדט פריער אַז 
עס איז דאָ אַ מעלה אויך אין העלאה 
מלמטה למעלה. אמת טאַקע אַז דער 
אור איז אַ נידעריקערער, אָבער עס 
קומט אין אַ פּנימיות. דערפאַר איז 
דאָ אַן אָרט אין שכל אַז די גאולה 
וועט זיין בתשרי, מצד מעלת הפּני- 
מיות, 


מיכה ז, טו 


ל קוטי שי חות 


יציאת מצרים איז געווען פאַר מתן 
תורה, און די אידן זיינען געוען 
משוקע אין מ"ט שערי טומאה, האָט 
מען געדאַרפט אָנקומען צום נגלה 
עליהם מלך מלכי המלכים הקדוש 
ברוך הוא בכבודו ובעצמו, דערפאַר 
איז די גאולה געווען בניסן 

די גאולה העתידה אָבער װעט קו" 
מען נאָך עבודת הנבראים שלאחרי 
מתן תורה, װאָס דורך עבודתינו בתו" 
רה ומצוות לייטערט מען איס די 
וועלט און מען מאַכט איר פאַר אַ 
כלי צו אלקות. װאָס דאָס איז דאָך 
דער אויפטו פון מתן תורה אַז אויך 
די העכסטע ענינים דאַרפן זיין אין 
וװועלט אין אַ פּנימיות, ביז אַז ניט 
קוקנדיק אויף דעם װאָס דער גילוי 
פון משיח'ן איז העכער פון עולם, 
פונדעסטוועגן דאַרף ער איך זין 
דוקא אין אַ פּנימיות, דערפאַר זאָגט 
רבי אליעזר אַז בתשרי נגאלין. 

אָבער רבי יהושע האַלט, און אַזױ 
איז אויך די הלכה, אַז די גאולה 
העתידה װעט קומען מלמעלה, און 
פונדעסטוועגן װעט עס זיין אין אַ 
פּנימיות, װוי עס שטייט: ולציון יאמר 
איש ואיש יולד בה, אַז כאָטש איש 
מזריע תחלה, אתערותא דלעילא, פונ" 
דעסטוועגן יולדת זכר -- קיום און 
פּנימיות, 

(מאמר ד"ה החודש הזה לכם, תשי"ז) 


טו, אויפן פּסוק אשה כי תזריע 
וילדה זכר, זאָגט דער אור החיים 
הקדוש : עוד ירמוז הכתוב אויף כנסת 
ישראל װאָס ווערט אָנגערופן אשהי 
דכתיב **) כי בועליך עושיך. אַז אידן 
וועלן מזריע זיין מצות ומעשים טובים 


4 ישעיי נד, הי 








ל ק ו טי 


על דרך") זרעו לכם לצדקה, זאָגט 
די תורה צו: וילדה זכר, זי װעט 
געבוירן אַ זכר, װאָס בחינת הוכר 
איז העכער פון בחינת הנקבה, וילדה 
ודאי (דערמיט פאַרענטפערט ער װאָס 
ער פרעגט פריער, פֿאַרװאָס שטייט 
וילדה און ניט אם תלד זכר הי 
ער זאָגט וייטער ואם נקבה תלד) 
דאָס גייט אויף גאולה העתידה װאָס 
וועט זיין בבחינת זכר, 


און ער דערקלערט די מעלה פון 
דער גאולה העתידה אױף גאולת 
מצרים, אַז גאולת מצרים האָט נִיט 
געהאַט קיין קיום, נאָך איר איז גע" 
ווען אַ גלות, אָבער די גאולה העתל" 
דה װועט זיין אַ גאולה שלימה שאין 
אחרי' גלות, וױיל די עבודה פון 
אידן, אשה כי תזריע, װעט ברענגען 
אַז די גאולה העתידה זאָל זיין בחינת 
זכר, אַ קיום ועמידה לנצחה. 

דאָס איז דער תוכן פון 
רייד '*), 

קען מען זאָג, אַז דאָס איז על 
דרך װי עס װערט געבראכט אין 
מכילתא =), ועד"ז אין מדרש תהלים ; 
כל השירות לשון נקבה, חוץ משירה 
דלעתיד דלשון זכר, שירו לה' שיר 
חדש, 


זייב צֹ 


טז. דער טעם איפן נאָמען אשה 
איז: כי מאיש לוקחה זאת*), אין 
איש אלא הקב"ה שנאמר ה' איש 
מלחמה *), כנסת ישראל װאָס נעמט 


5 הוש , יב. 
6) בארוכה -- 

תזריע תרכ" 
7) געבראַכט אין 


ראה ד"ה אשה כי 


תוספות פסחים קטו, 


ב. ד"ה ה"ג ונאמר, 
8) בראשית ב, כג, 
9) סוטה מב, ב. שמות טו, 3 
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זיך פון הוי' איש, 
אשׂה. 

יעדער נאָמען פון אידן באַצײיכנט 
אַ באַזונדערן ענין אין זיי. דער נאַי 


הייסט דערפאַר 


מען אשה איז מורה אַז זייער גאַנצע 
מציאות איז נאָר װאָס מאיש לוקחה 
זאת. אַ אידן איז גיט נוגע קין 
חומריות, אויך ניט קיין גשמיות, און 
בעצם נפשו איז אים אויך ניט נוגע 
דער פּרס ושכר רוחגי, אֲפילו די 
העכסטע מדריגות אין שכר רוחב 
אים איז נוגע נאָר דער אויבערשטער 
אַליין *), און װי גערעדט פריער אין 
מאמר *'') אַז אַפילו די העכסטע מדרי" 
גות אין גן עדן העלין זיינען גיט 
מער װי הארה בלבד ובאין ערוך 
לגבי עצמות, 

בשעת עס איז פאַראַן בחינת עאשה", 
דאַרף מען ערשט טאָן דעם ,תזריע"". 
זריעה איז בארץ דוקא. אַז מען װעט 
פאַרזייען אַ קערנדל ניט אין אה" 
נאָר למעלה מעשרה טפחים, אֲדֹשר 
אַפילו למטה מעשרה טפחים און אַפּילן 
אין שלשה טפחים סמוך לארץ װאָס 
כלבוד דמי, װעט דערפון קיין צמיחה 
ניט זיין, די זריעה מוז זיין בארץ 
דוקא, און דאן װערט פון דעם א 
צמיחה, 

אַזױ אויך די זריעת המצוות דאַרף 
זיין ‏ אין ארץ דוקא'?), ונאמף=) 
וזרעתי' לי בארץ, כי תהיו' אתם 
ארץ חפץ", און דאָס איז למטה 
דוקא. ניט למעלה מעשרה טפחים 


0) זע רמב"ם הלכות תשובה פרק 7 
שרש מצות התפלה -- להצמה צֹדק == 
פרק מ על החפּסוק ועמך לא הפצת" 

*5) זע אויבן עמוד 231, 

1) זע תורה אור סוף פרשת שמות. 
אוֹר התורה שם, 

2) הושע ב, כה, 

3) מלאכי ג, 5 
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-- כחות מקיפים, אויך ניט למטה 
מעשרה טפחים -- כחות פּנימיים 
שכל ומדות, נאָר בפּועל ממש בעשי' 
בפּועל דוקא, 

כל זמן עס פעלט די עשי' הגש. 
מית, איז וייניק די כוונת המצוות 
אין מוח, וייניק אויך דער געפיל 
פון האַרצן, טענה'נדיק: רחמנא ליבא 
בעי*), אַז עס איז גענוג אַז ער 
האָט אַ װאַרעמע האַרץ און אַן איי" 
דעלע קאָפּ, און דערמיט װעט ער 
יוצא זיין, זאָגט מען אים: ניין, עס 
מוז זיין די עשי' בפּועל ממש. 

אין מצות הצדקה, כללות המצות, 
איז ניט גענוג װאָס ער װעט רחמנות 
האָבן אויף דעם אָרעמאַן, ער װעט 
פאַרגיסן טרערן אויף זיין מצב וכו 
און דער דאָלאַר װעט בליבן ביי 
אים אין קעשענע. מען דאַרף טאַקע 
געבן דעם דאָלאַר צום אָרעמאַן פּשוט 
אין גשמיות. און אַזױ וי עס איז 
אין צדקה, אַזױ איז אין אַלע מצוות. 
זיי דאַרפן זיין בפּועל ממש, אין 
גשמיות דוקא, ציצית בצמר גשמי, 
תפילין בקלף גשמי וכו. 

און דאָס מיינט אשה כי תזריע. 
בשעת ער שטייט אין דער בחינה פון 
אשה, דאַרף און מוז נאָך זיין ;תזריע" 
בארץ למטה. עס קען דאָך זיין אַז 
מצד ההרגש אין דעם יוקר פון ;איש", 
װאָס איז העכער פון אַלע גילױים 
כנ"ל, װעט ער שטיין אין אַ כלות 
הנפש, על דרך וי נדב ואביהו װאָס 
זיינען געווען קדושים ביותר, װי 
רש"י ") ברענגט אַז משה האָט גע- 
זאָגט צו אהרן'ען אַז זיי זיינען גדולים 
ממני וממך, און ?בקרבתם לפני ה'" 


4) סנהדרין קו, ב, 
5) ויקרא י, גי 


ברש"י שם. 


שי ח ות 


איז -- אוימותו": זיי האבן געהאַט 
כלות הנפש**), : 

דאַרף מען פּועל'ן עס זאָל זיין 
דער תזריע, בארץ דוקא. 

און בשעת מען טוט דאָס -- איז 
וילדה זכר, וילדה ודאי. און סוף 
סוף ברענגט מען די גאולה העתידה, 
בחינת זכר כנ"ל. 


יז. פּונקט װי עס איז דאָ דער 
ענין פון זכר בענין גאולה העתידה, 
איז עס אויך דאָ איצט בעבודת האדם, 
און דורך עבודת האדם בבחינת זכר, 
איז מען ממשיך די גאולה בבחינת 
זכר. | 

די עבודה איז -- וי די גמרא") 
זאָגט, איש דרכו לכבוש, מען דאַרף 
אייננעמען די וועלט מיט אַלע אירע 
ענינים. מען דאַרף עס טאָן מיט 
שטאַרקײט, מיט אַ תוקף פון אַן איש 
שדרכו לכבוש. װי עס שטייט אין 
אָנהױב טור שולחן ערוך: 'יתגבר 
כארי ולא יתבייש מפּני המלעיגים, 
און דורך דער עבודה, איז מען ממשיך 
די גאולה, 


יח. דאָס איז אויך מרומז אין דעם 
װאָס ער זאָגט וייטער אין דער 
סדרה, וביום השמיני ימול בשר 
ערלתו: דורך דער עבודה פון זכר 
קומט מען צום יום השמיני. עס 
ווערן בטל די ענינים פון יצר הרע 
מיט אַלע שבע שמות מיט ועלכע 
ער וערט אָנגערופן") ובתוכם -- 
ערל, און מען פּועל'ט דעם ענין 
פון מילה, מל ייה"). מען נעמט 


6) זע אויך ליקוט צו פ' שמיני אות 
יו"ד ובהערה 22 שם. 

7) יבמות סה, בי 

8) סוכה נב, אי 

9) שער המצות להאריז"ל פי לך, 








ל ק ו טי 


אַראָפּ דעם העלם װאָס איז מעלים 
אױף י"ה װאָס דאָס אין קליפּת 
עמלק, דאין השם שלם כו' עד שימחה 
זרעו של עמלק "), און דער אומלתם 


פרשת 


רשמת 


א. היינטיקער שבת, וי אַלע שב" 
תות השנה, איז פאַרבונדן מיט אַ 
געוויסער פּרשה פון תורה, 

-- כ"ק מו"ח אדמו"ר פלעגט זיך 
משתמט זיין צו דערמאָנען דעם נאָמען 
פון דער היינטיקער פּרשה. אין פאַר- 
שידענע ספרים וערט די פרשה גיט 
גערופן מיט איר נאָמען, נאָר ,פרשת 
טהרה". אָבער כ"ק מו"ת אדמו"ךף 
פלעגט איר בכלל ניט װעלן רופן 
מיט װעלכן סאיז נאָמען, און 
מערסטנס, שרייבן אָדער זאָגן נאָר 
דעם טאָג פון חודש, וכדומה. -- 

אויך אי איצט חודש גיסן, דער 
זמן פון יציאת מצרים, 

און װי אַלע ענינים, אין אױיך 
דאָס װאָס מען ליענט די היינטי" 
קע פרשה בחודש גיסן בהשגחת 
פּרטית, ווייל די צוויי ענינים האָבן 
צווישן זיך אַ פאַרבונד, 


ב. אױף יציאת מצרים אָגן 
רז"ל = : בזכות האמונה נגאלו אבותינו 
ממצרים. איז דער דיוק אין דעם 
-- אמנה דוקא. ניט השגה נאָר 
אמונה, 


0) תנחומא סוף פרשת תצא. רש"י צָל 
התורה שמות יו, ט 

4) יליש הושע רמז תקיט (בשיני 
לשון). זע אויך מכילתא בשלח ין, לֹא. 
און זע שיר השירים רבה פּרשה ד אױפן 
פּסוק אֹתי מלבגון כלה, ב, 


שי חוהת 299 
את ערלת לבבכט" ברענגט ?) דעם 
;ומל הוי' אלקיך את לבבך ואת לכף 
זרעך", בביאת משיח צדקנו,, 
(משיחת ש"ף שמיני, תשי*"ט) 


מצורע 


הנדול 


װאָס איז דער אויפטן פון אמונה, 
און װאָס איז איר שייכות מיט יציאת 
מצרים אַז דוקא אין איר זכות נגאלו 
אבותינו ממצרים ? 


אויך חסידי אומות העולם זיינען 
מודה אין מציאות הבורא, ביל זי 
איז דאָס אָבער גיט קיין אמונה, נאָר 
אַן ענין װאָס איז מוכרח מצד תשבל, 
ווען מען טראַכט זיך אַריין אין מצי" 
אות העולם, איז מצד דעם כלל אין 
דבר עושה את עצמו), קומט מען 
צו אַ הכרה, אַז עס אין דאָ דער 
װאָס האָט איר באַשאַפן און פירט 
מיט איר אָן 

װיבאַלד אַז בעצם לײגט זיך פַלו 
זיי אלקות ניט אָפּ, נאָר די מציאותז 
פון װעלט ברענגט זי צוֹ הודאה 
אין אלקות, איז זייער הודאה אויף 
נאָר אױף װיפל װעלט איוו דאָס 
מכריח, ד. ה, אויף וויפל אלקות איז 
שייך צו ועלט ומצומצם בלבושי 
הטבע. אוף העכער פון װעלט און 
טבע זיינען זיי ניט מודה, 


אָבער די אמונה פון אידן קומט 
ניט פון װעלט. אידן זיינען בעצם 
פאַרבונדן מיט אלקות, במילא לייגט 
זיך ביי זיי אָפּ גיטלעכקייט. פּונקט 


441ע אנרת הקוש סימן 7, 
) באווכה בכ"ז ראה חובת הלבבות 
שער היחוך פרק ה, 








240 ל קוטי 
וי ביי אומות העולם איז זייער ענין 
-- עולם, אַזױ איז ביי אידן זייער 
ענין אלקות. במילא איז אין דעם 
ניטאָ קיין הגבלות הטבע, און עס 
לייגט זיך ביי זיי אָפּ בפּשיטות אויך 
אלקות שלמעלה מהטבעי 

אַזױ װי עס װערט דערקלערט אין 
חסידות ') דער חילוק פון אמונת אומות 
העולם מיט אמונת ישראל, אַז אמונת 
ישראל איז אין שם הו', הי' הוה 
ויהי' כאחד, למעלה מהטבע. און די 
אמונה פון אומות העולם איז אין 
שם אלקים, בגימטריא הטבע. װי 
פּרעה מיט זיינע חרטומים האָבן גע" 
זאָגט;: לא ידעתי את הוי, אצבע 
אלקים הוא +), 


ג; קלערער גערעדט: 

אין יעדער ענין אין װעלט, זוכט 
דער ניטיאיד די טבע פון דעם, 
סיידן װען ער זעט אַ נס גלױ װאָס 
האָט ניט קיין אָרט אין טבע, מוז 
ער מודה זיין אַז דאָס איז אַ גיט- 
לעכע זאַך, און אויך דאַן, אויף וויפל 
ער קען וויל ער עס אָנטאָן אין לבושי 
הטבע, אָבער אַ איד, להבדיל, איז 
אין יעדער זאַך װאָס ער זעט, זוכט 
ער באַלד די גיטלעכקייט אין דעם, 

און פּונקט וי אַן אינו יהודי זוכט 
אַפילן אין אַ נס גלױ, בכל המיני 
השתדלות, צו מסביר זיין אַז דאָס 
איז מצד הטבע, איז פאַרקערט בײ 
אַ אידן, אַפילו אין אַן ענין װאָס 
אין פלוג איז ער אינגאַנצן מצד הטבע, 
שטעלט ער זיך מיטן תוקף פון עם 
3) זע סידור ד"ה ששת ימים (הא). 
שער האמונה פרק ד. ד"ה וקבל היהודים 
תרפ"ז (געדרוקט אין התמים חוברת . 


ספר המאמרים תשי"א קונטרס 9פט) 
4 שמות ה, ב. שם ח, טױ 


שי ח ות 


קשה עורף און טענה'ט: דאָס איז 
ניט מצד הטבע נאָר מצד אלקות. 

און וי שוין גערעדט) בפּירוש 
דברי הירושלמי, מאמין בחי העולמים 
וזורע: כאָטש אַלע וייסן אַז על פּי 
טבע, אויב מען פאַרזייט אַ קערנדל 
אין דער ערד, װאַקסט, װעט אָבער 
אַ איד זיך אױף דעם גיט פאַר" 
לאָזן, ער װעט ניט נעמען אַ קערנדל 
און אים אַריינלייגן אין דער ערדי 
פּטר'ן אַ זאַך בידים, צוליב דעם 
װאָס מצד חוקי הטבע דאַרף װאַקסן; 
חוקי הטבע זיינען ביי אים ניט גענוג 
פאַרלעסלעך אַז צוליב זיי זאָל ער 
פּטר'ן אַ זאַך בידים. דער טעם פאַר- 
װאָס ער זייט, איז, וייל ער איז 
מאמין בחי העולמים און בוטח אין 
אים אַז זיין זריעה װעט מצמיח זיין 
און געבן פּירות. 

ד, פּונקט װי אַ נס, װאָס האָט 
גאָר ניט קיין אָרט אין טבע, איז 
דאָך זיכער פון דעם אויבערשטן װאָס 
האָט געמאַכט דעם שינוי הטבע, אַזױ 
זיינען אויך די ענינים טבעיים. 

אויב מען וויל זיך נאַרן, איז אַפילו 
ביי אַ .נס גדול ביותר, קען מען 
זיך אויך איינריידן אַז עס איז ניט 
קיין נס. אַפילו דער נס פון קריעת 
ים סוף, װאָס איז איינער פון די 
גרעסטע ניסים, ביז אַז חז"ל זאָגן*) 
דערויף דעם לשון ;קשה", איך דאָ 
איז געווען אַ נתינת מקום לטעות, 
צו זאָגן אַז עס איז ניט קיין נס, 

עס שטייט אין מכילתא ') אַז בשעת 
קריעת ים סוף, כל מים שבעולם 
נבקעו (חוץ מנהר פּרת. װי עס שטייט 

5) זע אובן צמוד 216 און װײײטערי 
וש"ג, 

66 סוטה ב, א. 


) פ'י בשלח יד. כא. 








לקוטי 


אין כ"ק אדמו"ר מהר"ש'ס אַ מאמר), 
און דאָס איז װאָס עס שטייט תפּול 
עליהם אימתה ופחד, אַז בשעת די 
אומות האָבן געזען די בקיעת המימות, 
האָבן זיי זיך נאָכגעפרעגט אויף דער 
סיבה דערפון, און ווען זיי האָבן 
זיך דערוואוסט אַז דאָס אין צוליב 
אידן, איז תפּול עליהם אימתה ופחד, 

פון דער צווייטער זייט, דאָס װאָס 
נבקעו כל מים בעולם האָט אויך גע 
געבן אַן אָרט אױיף נאַרן זיך. װען 
עס װאָלט זיך שפּאַלטן נאָר דער 
ים סוף, װאָלטן אַלע קלאָר געוואוסט 
אַז דאָס אין אַ נס פון דעם אה" 
בערשטן צוליב אידן, װיבאַלד אָבער 
אַז נבקעו' כל מים שבעולם, האָט 
עס געגעבן אַ נתינת מקום לטעות 
בשכל, אַז דאָס איו מצד תהלוכות 
הטבע וכו', און ניט קיין נס צוליב 
אידן, והראי, אַז גקבעור 72 מים 
שבעולט, 

בכדי עס זאָל קענען זיין בחירה, 
אין דער אופן ההנהגה מלמעלה אַז 
אַפילו אין אַ נס גדול ביותר, איז 
דאָ אַ מקום לטעות, וכמאמר ז"ל )). 
כתוב והרוצה לטעות יטעה 


ה. און דאָס מיינט אַז בזכות האמן" 
נה נגאלו אבותינו ממצרים; 

מצרים איז מלשון מצרים וגבולים, 
און זיי זיינען אין צוויי אופנים: א) 
מצרים דקדושה, ד. ה. עס הערט 
זיך אָן גיטלעכקייט אָבער עס איז 
באַגרענעצט אין טעם ודעת כו' -- 
דוגמת האמונה בשם אלקים, דאָס 
איז אַ שרש ונתינת מקום אַז בירידה 
והשתלשלות וכו זאָל קענען זיין ב) 
מצרים דקליפה, װאָס מען פאַרגעסט 
חס ושלום לגמרי אױף אלקות ביז 


8) בראשית רבהת ה, ח. 


שׁ יהות 24 
בירידה למטה מטה -- שיקוע אין 
מ"ט שערי טומאה, 

ובזכות האמונה, װאָס אידן האָבן 
זיך כלל גיט גערעכנט מיט עָביני 
עולם ותהלוכות הטבע: אַז גיט נאָר 
אין ענינים רוחניים נאָר אויך אין 
ענינים גשמיים, אין וועלכע אידן זילײ 
גען לכאורה גלייך צו אומות העולם, 
להבדיל, אויך אין זיי הין ישראל 
מצוינים שם, 

האָט עס געבראַכט דעם גילוי פון 
שם הוי' שלמעלה מהטבע, ובמילא 
אַ יציאה ממצרים, און ניט נאָר פון 
מצרים דקליפּה נאָר אויך פון מצרים 
דקדושה, 


! און דאָס איז אויך מרומז אין 
היינטיקער סדרה -- בענין הנגעים, 

דער רמב"ם שרייבט ) װעגן גנ" 
עים -- נגעי בגדים ונגעל בתים -- 
אַו זי זיינען ניט ממנהגו של עולם, 
נאָר אות ופּלא הי' בישראל בדי 
להזהירן מלשון הרע. און ער איז 
מבאר באריכות דעם סדר װאָס איו 
אין דעם געווען, אַז די ערשטע זאַך 
משתנות קירות ביתו, אויב דאָס האָט 
גיט געהאָלפן איז משתנין כלי העור 
שבביתו, א, א, הו 

איז כשם װי אין דעם ענין הננ" 
עים האָט מען דאָך געזען קלאָר אַן 
עס אין גיט מצד הטבע נאָר קומט 
מלמעלה, אַזױי האָבן אידן געגלױיבט 
אַז אַלץ קומט מלמעלה בהשגחה 
פּרטית, און פּונקט װי ביי גגעים 
איז אין יעדער זאַך פאַראַן אַ כונה 
מיוחדת, וי להזהירם מן החטא וכו 
און באמת איו אויך דאָס סוב -=- 
אַ פאַרבאָרגעגער טוב, ביז אויך אַ 


סוף הלכות טומאת צרעת. וראה 
לקוטי תורה 9' תוריע ד"ה אדם כי יתי, 
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טוב בגלוי אַזױ וי עס איז געוען 
ביי נגעים, װי עס שטייט אין מד" 
רש'=), אַז דורך דעם ונתץ את הבית 
האָט מען געפונען די מטמוניות של 
זהב -- אוצרות פון גאָלד -- װאָס 
די כנענים האָבן באַהאַלטן 

(משיחת ש"פ טהרה, תשי"ז) 


ז, לייט דעם אױבנגעזאָגטן װעט 
מען אויך פאַרשטיין ‏ דעם מאמר 
רזיל*): רוח צפונית אינה מסובבת, 
שטייט") דער טעם דערויף. בכדי 
צו באַווייזן דעם פּלֹא שבבריאת שמים 
וארץ. טאָמער װעט װער קומען און 
זאָגן אַז אין בריאת שמים וארץ איז 
ניטאָ קיין פּלא, װעט מען אים זאָגן 
אדרבה, גיי פאַרענדיק דעם רוח 
צפונית, וועט ער מוזן מודה זיין אַז די 
בריאה איז נאָר בחיק הבורא ב"ה, 


ולכאורה איז ניט פאַרשטאַנדיק, װי 
איז גאָר שייך מען זאָל זיך איינריידן 
און טענה'ן אַז בריאת העולם איז 
ניט קיין פּלא? 

אָבער לויט װי מען האט פריער 
גערעדט װעט עס זיין פאַרשטאַנדיק. 
בכדי עס זאָל קענען זיין בחירה גיט 
מען מלמעלה אַ רשות דעם יצר הרע 
לפתות ולהטעות, און ער, דער יצר 
הרע אַלס אַן אומן גדול בעבודתו, קען 
איינריידן דעם מענטשן די װילדסטע 
זאַכן, ביז, אַז בריאת שמים וארץ 
איז גיט קיין פּלא. 


ח. פון דער צווייטער זייט, כאָטש 
מצד דעם העלם -- פאַרשטעל -- 
קען מען האָבן אַזאַ גרויסן טעות, 
איז פונדעסטוועגן פאַראַן אין יעדער 

0 זע ויקרא רבה יז, וי 

1 בנא בתוא כה, בי 

2) פרקי דרבי אליעזר פרק גי 


שי ה והת 


ענין אויך דער גיל אלקות. דער 
אויבערשטער לאָזט איבער אַ פּרט 
ניט קיין פאַרענדיקטן װאָס נבראים 
בכוחה עצמם קענען ניט גומר זיין 
פון דעם האָבן זיי אַ הוראה אויפן 
גאַנצן כלל אַז ער איז נאָר בחיק 
הבורא, 


וכנשם וי דאָס איז אין בריאת 
העולם, אַזױ איז עס אויך אין הנהגת 
העולם, סיי באופן ניסי, סיי באופן 
טבעי. אפילו װען אַ מענטש װיל 
זיך איינריידן אַז זיין הצלחה קומט 
מצד תהלוכות הטבע, אָדער אַז 
כחו ועוצם ידו עשה לו את החיל 
הזה -- און דער העלם והסתר פון 
עולם גיט אויף דעם אַן אָרט -- 
לאָזט אָבער דער אױיבערשטער אי" 
בער איין פּרט וועלכן אַ נברא קען 
בשום אופן ניט גומר זיין, װאָס דורך 
התבוננות אין דעם פּרט קומט מען 
צו צו דער הכרה אַז אויך דער 
גאַנצער כלל איז נאָר מצד ברכת 
הוי', 


ט. דערפאַר, בשעת אַ מענטש זעט 
אַז אין אַ געויסן פּרט פון זיינע 
ענינים איז ער בשום אופן ניט מֹצ" 
ליח, דאַרף ער שטאַרקן זיין אמונה 
און בטחון אין דעם אויבערשטן, װעט 
דאַן שוין דער אױבערשטער גומר 
זיין אויך דעם פּרט. 

אַזױ װי דאָס איז בחיי הפּרט, איז 
עס איך בחיי הכלל. בשעת מען 
זעט אין אַן ענין כללי איין פּרט 
װאָס מען קען ניט גומר זי איז 
די עצה צו דעם ניט תחבולות, נאָר 
צו שטאַרקן די אמונה און בטחון אין 
דעם אויבערשטןן. 

און דאַן װעט דער אױיבערשטער 
גומר זיין אויך דעם רוח צפונית, 
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מצפון תפתח הרעה"), אַז עס װעט 
ווערן אַ מ"ם סתומה מכל הצדדים, 
װאָס דאָס אין דער ענין פון דער 
גאולה העתידה *), מען װעט מער ניט 
דאַרפן אָנקומען צו חסדי אומות העו" 


לם -- װאָס דער אמת אין דאָך 
אַ! וחסד לאומים חטאת, און 
לגרמייהו עבדין) -- נאָר דער 


אויבערשטער אַליין װעט אונז ברענ" 
גען אל ארץ טובה ורחבה, ארץ אשר 
עיני הוי' אלקיך בה, דורך משיח 
צדקנו במהרה בימינו, 

(משיחת אחרון ש"פ, תשי"ז) 


י; אין חודש ניסן זיינען פאַראַן 
כמה סוגי ענינים: ענינים װאָס זֵיי- 
נען מדאורייתא, מדרבנן און מנהגים, 
פון די עיקרי חודש גיסן אי -- 
חג הפּסח. װוי די גמרא טייטשט דאָס 
װאָס עס שטייט אין דער משנה: באחד 
בניסן ראש השנה לרגלים, אַו דאָס 
מיינט מען רגל שבו -- פּסח', און 
בפּסח ביחוד זיינען דאָ די סוגים 
הנ"ל : דאורייתא, דרבנן און מנהגים, 

אַמאָל איז געווען אַ מנהג, אַז פאַר 


3 ירמיי א, יר, 
אליעזר שם, 
4ישי ט, ו: לסםרבה המשרה גי 
על פי מאמר רז"ל סנהדרין צך, א, 
5) זע בבא בתרא י, ב. תניא פרק א, 
6) ראה רשיי ד"ה רגל (ראש השנה 
ד, א), שנדחק לפרש לשון המשנה. אבל 
יובן על פי מה שנתבאר בדיוק הלשון 
ראש חודש ולא תחלת החודש -- שיום 
זה כולל בתוכו כל ימות החודש וכמו 
הראש הכולל בתוכו חיות כל האברים 
(לקוטי תורה ריש פרשת תבוא. שפץ טל 
ש"ח פ"ג) -- ובכ"ז במשנה הלשון באחד 
בניסן ולא בר"ח ניסן, כדי לשלול יום אי 
דר"ח (כשהיו מקדשים עַל פי הרא") 
ופשוט, 


וראה פּרקי דובי 
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פּסח פלעגן די רבנים אַרײינשיקן מצות 
שמורה צו זייערע בעלי-בתים: אַ 
גאַנג מצות, ד. ה. זעקס מצות אויף 
ביידע סדרים, אָדער לכל הפחוז, 
צוויי מצות אויף דעם כױת מצה, 
ד, ה, פֿאַר דער מיטלסטער מצה. 


טעם המנהג בפּשטות איז געוען 
-- צוליב דעם רב'ס הכנסה, דערבלי 
האָט מען אָבער באַװאָרנט אַן עגין 
עקרי: עס איז דאָך פאַראַן אַ ריב 
דינים ודקדוקים אין מצות מצוה "), 
און ניט אַלע זיינען בקי אין דעם 
אָדער קענען דאָס אויספירן, דער" 
פאַר פלעגן די רבנים פֿאַרזאָרגן די 
בעלי-בתים דערמיט, כדי מען זאָל 
זיכער יוצא זיין מיט מצוות מצה. 


מצד פאַרשידענע טעמים, איז, אין 
אַ סך ערטער, דער מנהג בטל גש- 
װאָרן,. עס איז גיט נוגע איצט צו 
ריידן איבער די טעמים פאַרװאָס דער 
מנהג איז בטל געװאָרן. װאָס איך 
וויל זאָגן איז, אַז איך בעט -- און, 
לו יישר חילי, װאָלט איך הייסן -- 
איינצופירן צוריק דעם מנהג, אַן די 
רבנים זאָלן אַרײינשיקן מצות שמורה 
צו זייערע בעלי-בתים, 

און ניט דוקא א רב, נאָר יעדער 
איינער װאָס האָט אַ השפּעה: אָל 
דאָס זיין אַ רב, אַ שוחט, אַ רעוורענד 
צי אַ שמש, אין אױב ער האָט נאָר 
עמעצן װאָס אויב ער װעט אים אַרינ" 
שיקן מצות -- װעט יענער נוצן 
צום סדר די מצות װאָס ער האָט 
אים אַרײינגעשיקט, זאָלן זיי דאָס טאָן: 
אַרײנשיקן מצות, און דוקא קיילעפֿ- 


7 שולחן ערוך אורח חיים סימן תס, 
וראה מעדני שמואל על קיצור שולחן ערו 
סימן קי ס"ק צג ואילף, 








244 לקוטי 
דיקע *), דוקא האַנטימצה *) און דוקא 
מצה שמורה *), װאָס דורך דעם װעט 
ביי הונדערטער און אפשר טיזנטער 
אידן אָפּנעהיט װערן מצות אכילת 
מצה װי עס דאַרף צו זיין, ובהידור. 
אין די ערטער וואו עס פירט זיך 
צו מאַכן אַלגעמײינע סדרים (װי האָ- 
טעלן וכדומה) איז זעלבסטפאַרשטענד- 
לעך דאַרפן דאָס טאָן די מסדרים 
פון די סדרים, 

וגדולה מעלת וסגולת מצוות מצה, 
װאָס איז, כלשון הזהר הקדוש, מיכלא 


שי ח והת 


דאסוותא און מיכלא דמהימנותא), 
װאָס אמונה איז דאָך דער יסוד פון 
אַלע מצוות, און פון אידישן לעבן 
בכלל=) -- אַז דאָס מקיים זיין די 
מצוה װי עס דאַרף זיין און מיט 
אַ הידור -- ועט געבן אַ חיות אין 
קיום פון תורה ומצוות דעם גאַנצן 
יאָר, עס זאָל זיין אַ געזונטער יאָר 
ברוחניות, װעט בדרך ממילא זיין אַ 
געזונטער יאָר בגשמיות. 


(משיחת ש"פ החודש, תשי"ז) 


חג הפּסה 


א. מה נשתנה: 

דער סדר פון די פיר קשיות לױט 
דעם מנהג חב"ד') איז: מטבילין, 
מצה, מרור און מסובין 

אין פלוג איז ניט פאַרשטאַנדיק: 


עס איז דאָך ניט צוגעפּאַסט ניט 


8 זע שמות יב, לט): עוגות מצותי 
והאריך בזה בשו"ת מהר"י אסאד חלק 
אורח חיים סימן קנזי 

9) זע אין די ספרים װאָס זיינען גע" 
בראַכט אין שוי חמך אסיפת דינים מע' 
חמץ ומצה סימן יג. שערים מצוינים בהלכה 
לקיצור שו"ע סימן קי. הגדת מבאר (פעט" 
ריקוב, תרע"ד) 

0ע פוי חדש לשולחן ערוך אורח 
חיים סימן תנג. שו"ע רבנו הזקן שם 
סעיף יט. 

4 בסדר הזה הוא במשנה שבירושלמי 
רייף ורא"ש (אבל שתי קושיות האחרונות 
חסרות שם. והגהת הב"ח בוי"ף צ"ע) 
בסיי' רע"ג (כת"י ב"מ) בסיי רס"ג, רמב"ם, 
טור אבודרהם (מדמקדימין פי' קושיית 
מטבילין לפיי שאר ירקות) זבח פסח למה-י 
ר"י אברבנאל, פע"ה שער כא פ"ז, סידור 
האריז"ל מ"ח ועוד. וכן הוא בהגדה 
הראשונה שבדפוס (שונצינו 1485). 


לויט דער וויכטיקייט פון די ענינים 
און ניט לױט דעם סדר װאָס דאָס 
קינד זעט פריער. 


לויט דער וויכטיקייט פון די ענינים, 
האָט געדאַרפט זיין: א) מצה -- אַ 
חיוב מדאורייתא. ב) מרור -- מדרבנן 
(בזמן הזה')). ג) מסובין -- װאָס 
עס דריקט אויס דעם ענין החרות, 
און ערשט צום סוף מטבילין -- װאָס 
איז בלויז אַ מנהג, 


לױט דעם װאָס דאָס קינד זעט 
פריער, האָט מטבילין געדאַרפט זיין 
אָדער גאָר צום סוף (ווייל דער עיקר 
איז דער טיבול שני), אָדער על כל 
פּנִים נאָך מסובין, ווייל מסובין איז 


1 ר חלק ב קפג., ב. זע איך והר 
חלק ב מא, א. לקוטי תורה צו יג, די 
ד"ה כימי צאתך, תש"ת לכ"ק מו"ח אד" 
מו"ר -- סוף פרק יב (קונטרס נו) 

462ע מכות כד, א. שער האמונה 
לאדמו"ר האמצעי. 

2) שולחן ערוך אורח חיים לרבנו הזקן 
סימן תעה סעיף טי 
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דאָך ביי קידוש, נאָך פאַר דעם ערשטן 
טיבול *, 


ב. עס זיינען פאַראַן אַזעלכע װאָס 
זאָגן אַז מצוות דאורייתא דאַרף מען 
מקיים זיין מיט אַ תוקף ביז מסירת 
נפש. אויך מצות דרבנן דאַרפן זיין 
מיט שטאַרקײט, ווייל זיי גייען אַריין 
אין דער מצוה ;לא תסור", וכמו 
שהאריך הרמב"ם)) בעגין הגדרים, 
הסייגים ובפרט המצוות דרבנן שהם 
בכלל לא תסור) אָבער מנהגים -- 
איז אויב זיי קומען אָן גרינג, מהימי 
תיתי, אָבער מוסר נפש זיין זיך אויף 
דעם איז מען ניט מחריב. 

נאָך מער טענהן זיי: בעת מען 
דאַרף מחנך זיין קינדער בדרך התורה, 
און אַלץ אויספירן איז דאָך זייער 
שווער, -- איז אַמאָל כדאַי צן פאַר" 
קוקן אויף מנהגים, און אָפּגעבן זיך 
נאָר אויף אַריינגעבן אין זיי שטאַך- 
קייט אין ענינים עיקריים, 

איז אויף דעם די אָנװײזונג פון 
דעם סדר הקושיות: די ערשטע זאַך 
װאָס אַ קינד פרעגט, די ערשטע 
זאַך װאָס ער באַמערקט און עס מאַכט 
אויף אים אַן אינדרוק, אי גיט 
קיין ענין פון דאורייתא אָדער א 


3) ולכאורה היי אפשר לומר הטעם צֶל 
מה שקושיית מסובין באה לבסוף, כי 
נתוספה זמן רב אחרי קושיות הראשונות, 
היינו כשחדלו מלאכול בהסיבה כל השנת. 
ולכן לֹא נזכרת במשנה וגמרא, וכפירוש 
הגר"א. אך פירושו צע"ג, כי ברמב"ם 
הלכות חמץ ומצה פרק ח הלכה 3 הביא 
קושי' מסובין וגם קושית כולו צלי, הרי 
דהיו שואלין מסובין גם בומן ביהמ"ק, 
-- ועיין בפע"ח שם אשר סור זה מתאים 
לסדר העולמות מלמטה למעלה ; צשיי יצירה 
בריאה אצילות, 

4 הלכות ממרים בתחלתו, וראה ספף 
המצות מ"ע קעד. מל"ת שיב. 
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דרבנן, נאָר אַ מנהג ישראל, דאָס 
פאַרכאַפּט זיין אויג, און האָט אױף 
אים די גרעסטע וירקונג, 

איב די הנהגה פון דעם קינד 
און אַרום אים װעט זיין ענלעך צו 
דער ניט-אידישער סביבה, איו אויף 
אַפּילו ער װעט האָבן אַ קביעות צו 
לערנען תורה, ער װעט דאַװוגען, מקיים 
זיין מצוות, א. א, װו. װיבאַלד אָבער 
אַז אין זיין אויפפירונג איז ער גלייף 
צו דער סביבה, אויף אים איו גיט 
קענטיק אַז ער איז אַ איד און ביי 
אים הערט זיך ניט אָן דער המבדיל 
בין ישראל לעמים, דער אתה בחרתנו 
מכל העמים, ברענגט עס, אַז אױף 
אין די מצוות וועלכע ער איז מקיים 
און אין דער תורה װאָס ער לערגט 
הערט זיך ניט אָן די גויטיקע קדושה, 

און װען עס פעלט אין דעם יסוך 
-- קדושת התורה וקדושת המצװות 
-- איז מעגלעך אַז מיט דער צײט 
זאָל ביי אים פעלן, חס ושלום, אויך 
אין קיום המצוות בפּועל. 


ג, אויסער דעם װאָס מנהגי ישראל 
זיינען אַליין תורה, װי דער מאמר: 
מנהג ישראל תורה היא (ואפילו מנחהנ 
נשים ), דאַרף מען ניט שוקל זין 


װאָס איז ויכטיקער, אַזױ װי עס 
שטייט, אורה חיים פּן תפלס)), 
ובמילא טאָר מען דאָך גיט 


פאַרבויגן אויף קיין שום זאַך; == 
איז אויסער דעם דער ערשטער יסוך 
פון חינוך: דאס קינד זאָל ויסן 
אַז ער איז אַנדערש וי אַלע, עֶף 
זאָל װיסן אַז ער איז אַ איד, און 


3 


דאָס באַקומט ער בעיקר דורך מנהגל 


5) ירושלמי פסחים פרק 7 הלכה א 
ופרקי דר' אליעזר פרק מה, 
6 משלי ה, ו. ילקוט שמעוני שם. 








2 לקוטי 
ישראל,. מנהגים װאַרפן זיך אין די 
אויגן; זיי בעיקר קאַרבן איין אין 
אים דעם געפיל אַן אַתה בחרתנו 
מכל העמים, װאָס דערפון איז גע- 
קומען וקרבתנו מלכנו לעבודתך -- 
דער יסוד און קיום פון דער גאַנצער 
תורה. 

אַזזי װי די רז"ל זאָגן'): גדולה 
שימושה יותר מלימודה, 


ד, בשעת מען איז מחנך קינדער 
װי עס דאַרף זיין, און מען לערנט 
זיי אַז אויך מנהג ישראל תורה היא, 
און מען דאַרף זיך אויף דעם מוסר 
נפש זיין, דעמאָלט זאָגט מען: עב- 
דים היינו לפרעה במצרים, ויוציאנו 
ה' אלקינו משם ביד חזקה ובורוע 
נטוי'; אַזױ איז אויך איצטער, כימי 
צאתך מארץ מצרים, גיט קוקנדיק 
אויף דעם חושך כפול ומכופל פון 
גלות, איז יוציאנו מאפילה לאור גדול, 
און נודה לך שיר חדש, ניט שירה 
חדשה לשון נקבה נאָר שיר חדש 
לשון זכר;, אַז עס װעט זיין די 
גאולה שלימה ואמיתית שאין אחרי' 
גלות, על ידי משיה צדקנו במהרה 
בימינו, 

(משיחת חגה"פ תשט"ז) 


ה. הרי אַני כבן שבעים שנה: 

וועגן דעם לשון הרי אַני כבן שב- 
עים שנה, בכ"ף הדמין, זאָגט די 
גמרא') אַז באמת איז רבי אלעזר 
בן עזרי' געווען אַ סך אינגער, נאָר 
אהדרו לי' תמני סרי דרי חיוורתא 
-- ער האָט באַקומען אַכצן שורות 
ווייסע האָר, -- האָט ער אויסגעזען 


) ברכות ז, ב, 

8) זע תוספות פסחים קטו, ב. ד"ה 
ה"ג ונאמר, 

9) ברכות כח, 8 
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װי אַ זקן. און דאָס איז דער דיוק 
כבן שבעים שנה, מיט אַ כ"ף הדמיון 
בלבד, 

לוט דעם איז ניט פאַרשטאַנדיק 
װאָס ער זאָגט וייטער ולא זכיתי 
כו', לויט דער פּשטות הלשון איז 
דער וואונדער פון ;ולא זכיתי" ניט 
נאָר מצד חכמה, נאָר אויך מצד דעם 
װאָס ער איז אַ זקן כבן שבעים שנה 
און האָט אַ סך צייט אָפּגעגעבן אויף 
דעם, דערפאַר האָט ער געדאַרפט 
מנצח זיין '*) עס זאָל זיין הלכה כמותן, 
אָבער װיבאַלד ער האָט בלויז אויס- 
געזען װי אַ זקן פאַלט דאָך אָפּ די 
טענה עס זאָל זיין הלכה כמותו? 


נאָר עס איז ידוע =) אַז די משלים 
ודוגמאות שבתורה זיינען ניט סתם 
משלים, נאָר זיי ווערן נשתלשל פון 
זייער נמשל, אין דאָס גופא װאָס 
נראה כזקן -- איז דאָס ווייל ברוח- 
ניות איז ער באמת געװען אַ זקן 
בן שבעים שנה, און אַזױ וי עס 
שטייט אין סידור האריז"ל אַז בצירוף 
זיינע יאָרן פון ערשטן גלגול איז 
ער געװאָרן דעמאָלט בן שבעים שנה. 


און דערפאַר איז ער מסיים בתמי' 
ולא זכיתי כו': מצד דעם ואָס 
ברוחניות איז ער געװען אַ זקן, האָט 
ער געדאַרפט זוכה זיין, די הלכה זאָל 
זיין װי ער. 


און דורך דעם װאָס די זקנה 
ברוחניות האָט זיך פאַרבונדן מיט 
אַן ענין פון תורה, הלכה כמותו, װאָס 
תורה געװעלטיקט אויף גשמיות, האָט 
זיך עס אויסגעדריקט אויך אַז ער האָט 
טאַקע אויסגעזען װי אַ בן שבעים 


0) זכיתי כפירוש הרע"ב שם, 
1 זע אויך אויבן 823 און װײטער. 
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שנה, אַפילו אין זיינע גאַנץ אי" 
סערלעכע ענינים (שערות -- האָר --- 
הטפל לבשרו")), און לױט דעם 
מאמר הירושלמי *) אויף דעם פּסוק 
לא"ל גומר עלי, אַז די מציאות פון 
וועלט װערט לוט דעם פּסק דין פון 
תורה, 


! די אָנװייזונג פון דעם אין 
עבודה פאַר יעדן איינעם: 


רוב נשמות אין אונזערע דורוז 
זיינען ניט קיין נייע נשמות, נאָר זיי 
זיינען שוין געװען אַמאָל אין אַ 
גלגול, איז בשעת עס קומט צו אַן 
ענין אין עבודה װאָס מצד זיינע 
כחות און ענינים פון דעם איצטיקן 
גלגול זעט ער ניט אַז ער זאָל עס 
קענען דורכפירן, דאַרף ער וויסן, אַז 
עס קען ביי אים אויך נתגלה װערן 
דער טוב פון פריערדיקן גלגול, און 
דאָס העלפט אַהױס אין זיין עבודה, 
ניט נאָר אין שכל און מדות -- 
כחות פּנימיים -- נאָר אויך אין 
מחשבה דבור ומעשה -- ענינים חי" 
צוניים (דוגמת השערות) -- אין טאָג" 
טעגלעכן לעבן *=, 


ז. אין פלוג קען מען פרעגן: 
אויב מען איז מצרף די ענינים פון 
פריערדיקן גלגול, װערט זאָך אין 
פלוג דער רע אױך נצטרף און 
ווער ווייס װוי איז געווען זיין מצב 
אין פריערדיקן גלגול, איז פון ואַ" 
נען זאָל ער נעמען כחות אויף קעמפן 
מיטן רע און טאָן זיין עבודה ? 


2) עירובין ד1, ב, 

3) נדרים פרק ו הלכה ה. 

4) זע שער הגלגולים הקדמה גי וסוף 
הקדמה ד. ואכ"מ, 
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איז דער ענטפער איף דעם: 
טוב איז אַ מציאות נצחי. בשעת 


אַ איד טוט אַ מצוה הליבט עס 
אויף שטענדיק, װי עס שטייט אין 
תניא =), אויחוד זה למעלה הוא גצחי 
לעולם ועד". אָבער רע איז קין 
מציאות ניט, עס איז מער ניט הי 
אַ העלם והסתר, און אוב ער האָט 
שוין באַקומען אַן עונש הממרק אַ 
שטראָף װאָס לייטערט אויס), בגנש" 
מיות צי ברוחניות, אויף דעם װאָס 
ער האָט געטאָן, אָדער אַז ער האָט 
אַף דערויף תשובה געטאָן, איז דאָף 
אַ ודאי דער רע שוין בטל געװאָרן. 
ומכל שכן בתשובה מאהבה -- װאָס 
זדונות נעשים כזכיוח '+), 


ח. און דאָס איז אויך אַן ענטפער 
צו די װאָס פרעגן, װוי קען דאָס 
זיין אַז די פריערדיקע דורות האָבן 
ניט זוכה געװען צו גילו' המשיה, 
און איצטער װאָס אכשור דרא בתמי' 
וועט מען זוכה זיין צו גילוי המשית 
-- איז דער ענטפער אױף דעם, 
אַז אין איצטיקן דור אין דאָ אויף 
דער טוב פון די פריערדיקע דורות 
כנ"ל, דערפאַר װעט מען איצטער 
דוקא זוכח זיין לביאת המשיח במהרה 
בימינו, 

(משיחת ליל בי דחגה"פ תשחז*יי) 


ט. כנגד ארבעה בנים דברה תורה 
אחד חכם ואחד רשע ואחד תם ואחד 
שאינו יודע לשאול: 

אין דער פיסקא איז ניט פאָף" 

א) דער סדר פון די ארבעה בנים, 
שטאַנדיק ; 


װאָס ער שטעלט אַװעק דעם רשע 


5) פרק כה, 
6) יומא פו, ב3, 
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לעבן חכם, לכאורה האָט ער זיי גע" 
דאַרפט שטעלן אָדער לויט סדר המק- 
ראות : רשע, תם, שאינו יודע לשאול, 
חכם. אָדער לויט זייער חשיבות : חכם, 
תם, שאינו יודע לשאול און רשע. 


--- װאָס אַזױ איז דאָך זייער חשי- 
בות אויך מצד סדר העולמות, װי עס 
איז פאַראַן אין כתבי האריז"ל" אַז 
די ארבעה בנים זיינען כנגד די ד' 
עולמות, חכם -- באצילות (דאבא 
--- חכמה -- עילאה מקננא באצילות), 
רשע -- בעשי' שהקליפּה קרובה 
שם =*), תם -- בבריאה, ושאינו יודע 
לשאול -- ביצירה. 


אין פּשטות קען מען פאַרענטפערן, 
אַז ער רעכנט זיי כדרך חכמתם"); 
אויך קען מען זאָגן אַז פריער רעכנט 
ער דעם קצה היותר עליון, נאָכדעם, 
דעם קצה היותר תחתון, און צום 
סוף די וועלכע געפינען זיך צווישן *). 


אין תורה איז דאָך אָבער יעדער 
ענין בדיוק, איז װיבאַלד אַז מען 
שטעלט פאָרט דעם רשע לעבן דעם 
חכם, מוז מען זאָגן אַז עס איז צוישן 
זיי דאָ אַ שייכות, ובפרט אַז ער 
זאָגט ;ואחד רשע" מיט אַ וא"ו המו" 
סיף *). דאַרף מען פאַרשטיין, וי" 
באַלד אַז חכם איז קצה היותר עליון 


7) פע"ח שער כא פ"י 

8) זע אויך תניא פ"ו. 

9) כן פירש באבודרהם. 

0 עד"ז ראה תוד"ה שומר חנם ב"ק 
ד, ב. 

21) כיון דבלא וא"ו אין מקום לטעות 
-- גם לרי יונתן הוא להוסיף (רש"י מנחות 
צא, רע"א), וכיון דתליא בסברא אין לחלק 
בין לשון תורה ללשון חכמים. ועיין בספ" 
רים שהובאו בשדי חמך כללים וא"ו ס"ק 
ח"יג. 


שי חות 


און רשע קצה היותר תחתון, וי 
קען מען זיי שטעלן אײנער לעבן 
צווייטן און נאָך אין אַן אופן פון 
וא"ו המוסיף ? 


ב) דער ענטפער צום רשע אי 
בעבור זה עשה ה' לי בצאתי ממצַ- 
רים, לי ולא לו אילו הי' שם לא 
הי' נגאל,. איז ניט פאַרשטאַנדיק: 
אויב ער האָט אינגאַנצן קיין שייכות 
ניט צו יציאת מצרים, איז װי קומט 
ער אין דער הגדה, װאָס רעדט מען 
וועגן אים אין סדר, און מען הייסט 
נאָך פאַרֹנעמען זיך מיט אים, װי 
דער לשון פון דער הגדה ואמור לו? 


ג) עס שטייט אין כתבי האריז"ל = 
אַז די ארבעה כוסות זיינען כנגד די 
ארבעה בנים. כוס ראשון -- חכם, 
כוס שני -- רשע, א. א. װ. דעם 
עיקר ההגדה זאָגט מען אויפן כוס 
שני. אין פלוג, װיבאַלד אַז אילו הי' 
שם לא הי' נגאל, װוי קומט עס װאָס 
דוקא מיט דער אמירה לרשע איז 
פאַרבונדן דער עיקר ההגדה? 


ד) נאָך דער הקדמה פון והגדת 
צו די ארבעה בנים, מיטן קביעות 
זמן אויף דערויף (יכול מראש חודש 
כו'), הויבט זיך אָן דער סיפּור פון 
יציאת מצרים אַלײן --- מתחלה עובדי 
עבודה זרה היו אבותינו. זאָגט די 
גמרא"): מתחיל בגנות. איז ניט 
פאַרשטאַנדיק, בעת מען זעצט זיך 
אַװעק פּסח צום סדר דערציילן ועגן 
שעבוד ויציאת מצרים, װאָס איז דאָ 
נוגע צו דערציילן די פּאַסירונגען פון 
פאַר התחלת הגלות און פאַר דער 
צייט פון אברהם אבינו? 


2 פרי עץ חיים שער כא פרק ה. שם 
פרק ז, 
3) פסחים קטז, א, 








לק ו טי 


י. די גמרא זאָגט"): אף על מִּי 
שחטא ישראל הוא. יעדער איד אין 
וועלכן מצב ער זאָל גיט זיין, האָט 
ער אין זיך די נקודת היחדות, און 
לוט דעם װאָרט פון כ"ק מ"ח 
אדמו"ר =), אחד חכם ואחד רשע: 
אין יעדן איינעם איז דאָ דער אאחד", 
אויך אין דעם רשע, נאָר בי אים 
איז עס פאַרבאָרגן און מען דאַרף 
עס אַנטפּלעקן, 


דער קאחד" אין יעדער אידן איז 
פאַרבונדן מיט חכמה שבנפש *), דער- 
פאַר ‏ שטעלט מען דעם רשע לעבן 
חכם, צו וייזן אַז אויך דער רשע 
האָט דעם ,אחד", ווייל אויך ער האָט 
דאָך בחינת חכמה שבנפש. 


יא. דער חוב אויף צו פאַרנעמען 
זיך מיטן רשע אויף אויפהויבן אים, 
איז ניט קיין קלענערער װוי דער חוף 
צוֹ פאַרנעמען זיך מיטן תם ושאינו 
יודע לשאול, און אַפילו מיטן חכם. 

עס איז דאָך כנגד ארבעה בגים 
דברה תורה, עס איז אַ דבור פון 
תורה צו פֿאַרנעמען זיך מיט זי 
ובמילא זיינען אַלע אויפן זעלבן װאָג" 
שאָל, ווייל אין תורה איזן יעדעף 
דבור פּרטי נונע צו גאַנץ תורה, 


בשעת עס פעלט איין אות") אין 
אַ ספר תורה איז דאָס נוגע אין 
דער קדושה פון אַלע אותיות, נים 
געקוקט װאָס פאַר אַ אות דאָס אי 


עס איז נים נוגע צי עס אין פֿאָר- 


4) סנהדרין מד, א. 
5 לקוטי זיבורים {' 844 

6) תגיא פרק יחייט, 

7 זע זהר חלק ג עֹא, א. תיקונל זהר 
תיקון כה,. שאלות ותשובות נודע ביתודא 


מהדורא תניגא אורת חײַם סק"ט. אמני " 


נור יורה דעה ח"ב סשע"א. 
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בונדן מיט דעם אחד חכם, צי מיטן 
אב װאָס צו אים איז דער ציווי והגדח 
לבנך, דער אב -- אבינו שבשמים, 
װאָס ער פאַרענטפערט און נעמט 
אַראָפּ אַלע קושיות -- אָדער עס 
איז פאַרבונדן מיט דעם רשע. יעדער 
דבור טראָגט ביי צו דער שלימות 
הקדושה אין כללות התורה, 


יב. דאָס איז אויך מרומז אין דעם 
מאמר רז"ל אף על פּי שחטא ישראל 
הוא, 

לשון רז"ל איז דאָך מדויק. פאָר- 
װאָס שטייט דער לשון ישרא? הוא, 
לכאורה, האָט געדאַרפט שטיין ניט 
דער שם המעלה ישראל, נאָר -- 
יהודי א. ד, גל, 


ישראל אי ראשי תיבות: יש 
ששים רבוא אותיות לתורה. דאָס 
מיינט: פּונקט אַז הי די גאַנצע 
תורה איז אָפּהענגיק אין יעדער אות, 
כנ"ל, אַזױ איז אויך כללות ישראל 
תלוי אין יעדער אידן בנים אתם 
להוי' אלקיכם און אבינו שבשמים, 
זיינען אַלע כביכול תלוי אין יעדער 
אידן בפרט *), 


דורך דעם װאָס מען װעט אַרן- 
נעמען איך דעם רשע אין סדף, 
וועט זיך אויספירן די כללות הכונה 
פון אַלע ענינים, 


יג. נאָך אַ טעם אויף שטעלן דעם 
רשע לעבן דעם חכם: 


ער קען מגלה זיין דעם עאחך" 
װאָס געפינט זיך אין דעם רשע, -- 
דער חכם דוקא. דער תם מיטן שאינו 
יודע לשאול האָבן קיין כוח ניט צו 


8 זע סנהדרין פרק ו משנה ה: קלני 
מראשי כוי, 
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מעלה זיין אים. דער חכם, דער קצה 
היותר עליון, ער דוקא האָט בכוח 
צו מגלה זיין דעם ;אחד" װאָס אין 
רשע. ועל דרך כל הגבוה גבוה ביותר 
יורד למטה מטה ביותר. 


און דערפאַר איז מען מסמיך דעם 
רשע צום חכם, וייל זיין העלאה 
איז דורך דעם חכם דוקא *), 


יד. דאָס איז אויך דער דיוק כנגד 
ארבעה בנים דברה תורה. תורה איז 
הוראה, (אָנווייזונג). תורה איז אַ הו" 
ראה אין עבודה װי אויספירן די 
כוונה אין יעדער זאַך. דערפאַר איז 
דער סדר מצד התורה, אחד חכם 
ואחד רשע. 


אין דעם סדר מצד העולמות איז 
דער רשע צום סוף, וכנ"ל אַז עשי' איז 
דער נידעריקסטער און דער לעצטער 
עולם. דער ענין פון תורה אָבער 
איז דאָך, ניט דער עולם זאָל פאַר- 
בלייבן װוי ער איז במציאותו, נאָר 
מעלה זיין יעדער ענין, דערפאַר איז 
מצד התורה דער סדר, רשע לעבן 
דעם חכם, װאָס דורך אים איז זיין 
העלאה, 


טו, דערמיט װעט מען אויך פאַר" 
שטיין װאָס כ"ק מו"ח אדמו"ר האָט 
געמאָנט ביי זיינע נאָנטע מקושרים, 

-- װאָס די מקושרים ביותר זיינען 
דאָך מסתמא אויך יודעי תורה ביותר, 
עוסקים בעבודת התפלה, און מקיימי 
מצוות בהידור (קו פון גמילות חס" 
דים) -- 

אַז זיי זאָלן זיך פאַרנעמען מיט 
אנשים פּשוטים, און לערנען מיט זי 


9) ובפּרי עץ חיים שם : ולמה אצילות 
סמוך לעשיי לפי שעשיי צריכה אור גדולי 


לקוטי שי הות 


אויך ענינים פּשוטים װוי אל"ף בי"ת, 
צי כפּשוטו, צי דעם אל"ף בי"ת 
פון עבודת התשובה וקיום המצוותי 


אין פלוג,. װאָס האָט מען גע" 
דאַרפט אויסנוצן אויף דעם די מקוש-" 
רים ביותר, דאָס האָבן דאָך געקענט 
טאָן אויך אַנדערע, װאָרום וי װייניק 
זי ווייסן, איז זייער ידיעה נאָך אַלץ 
גענוג אויף עוסק זיין זיך דערמיט, 
און די מקושרים ביותר זאָלן זיך 
אָפּגעבן נאָר מיט שטייגן אין לימוד 
התורה, עבודת התפלה וקיום המצות 
בהידור ? 


איז דער טעם אױף דעם: וייל 
די העלאת הרשע והנמוך ביותר איז 
על ידי החכם והגבוה ביותר דוקא, 
(דורך דעם גרעסטן חכם און דעם 
העכסטן), 


טז, בפּרטיות איז אין דעם דאָ אַ 
צווייענדיקע הוראה: 


א) דעם רשע זאָגט מען ער זאָל 
ניט אַראָפּפאַלן ביי זיך,. װאָרום אויך 
ער האָט אַ האָפענונג, דער אויבער- 
שטער שיקט אים צו אַ חכם װאָס 
זאָל משפּיע זיין אויף אים און אַרױס- 
העלפן אים צו פאַרבעסערן זינע 
דרכים. עס מאָנט זיך נאָר פון אים, 
ער זאָל ניתוסף װערן (דער רמז 
אין וא"ו המוסיף) און װערן אַ טפל 
צו דעם חכם. 


ב) דעם חכם לערנט מען, ער זאָל 
ניט טענהץ: מה לי ולרשע, יאבד 
ברשעו (װאָס האָב איך צו טאָן מיטן 
רשע? זאָל ער פאַרלאָרן וערן אין 
זיין ‏ רשעות) -- נאָר כל ישראל / 
ערבין (ומעורבין) זה בזה"), ליגט 


0) סנהדרין כז, ב. שבועות לט, א. 








ל ק ו טי 


דער חוב צו משתדל זיין זיך מחזיר 
למוטב זיין יעדן איינעם *) אויך דעם 
רשע. נאָר אין דעם אין דאָ אַ תנאי 
(דער רמז אין וא"ו המוסיף), ער 
זאָל זען דער רשע זאָל ניתוסף װערן 
צו אים, ער זאָל זיין מושפּע ומקבל 
פון חכם, און ניט פאַרקערט חס 
ושלום, 


עס איז פאַרשטאַנדיק, אַז אויב מען 
מאָנט צו פאַרנעמען זיך אַפילו מִיט 
אַ דשע, איז מיט אַ תם (טפּש=)) 
ושאינו יודע לשאול, על אחת פמה 
וכמה, 


יוֹ. נאָך אַ הוראה אין דעם: דער 
חכם דאַרף שטענדיק געדענקען אַז 
דער רשע איז זיין שכן --- לפּתח-חטאת 
רובץ *), כל הגדול מחבירו יצרו גדול 
ממנו, און צופה רשע (שבקרבו) לצדיק 
ומבקש להמיתו, און דערפאַר דאָרף 
ער נאך מער מדקדק זיין אויף זיך 
און בעטן רחמים, דער אויבערשטער 
זאָל אים העלפן, װאָס נאָר דאַן *') קען 
ער בייקומען דעם רשע שבקרבה 
וכפּתגם כ"ק מו"ח אדמו"ר ): דער 
חכם דאַרף האָבן אַ שטאַרקע שמירה 
פאַר זיין שכן דעם רשע, 


און די צויי הוראות צום חכם 
זיינען צװישן זיך פאַרבונדן: דורךף 
דעם װאָס דער חכם װעט זיך פאַף- 
נעמען מיטן רשע שחוץ ממנו, צו 
מעלה זיין אים, דורך דעם װעט 
ער קענען בייקומען אויך דעם רשע 
שבקרבו, 


1) תניא פרק לב, 

2) ירושלמי פסחים פרק י הלכה 1, 
3) זע תניא פרק י., 

4) ראה בכ"ז טסוכה נב, 

5) לקוטי דיבורים ע' תכג, 
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יח. דורך דעם װאָס דער חכם 
פאַרנעמט זיך און הויבט אויף דעם 
רשע, תם ושאינו יודע לשאול -- 
יעדער פון זיי מיט אַ וא"ן המוסיף 
בתחילתו, וא" דא אות אמת, המשכת 
תורת אמת, איז השם יתברך ממלא 
אונזער בקשה:+ ברכטטו אבינו פולנף 
כאחד. וען האָט מען דעם ברכנו 
אָבִינוֹ --- אוב כולנו כאחך. 


אַזױי װי עס אי געװען בשעת 
דער אויבערשטער האָט געגעבן די 
תורה צו אידן, ויחהן שם ישראל, 
לשון יחיד, װאָס מתן תורה איז דאָך 
דער תכלית פון יציאת מצרים, הי 
עס שטייט : בהוציאך את העם ממצרים 
תעבדון את האלקים על ההר הט? 


יט. און דאָס איז אויך װאָס אַלס 
אַן הקדמה צום ענין פון ארבעה 
בנים, זאָגט מען, ברוך המקום ברוך 
הוא ברוך שנתן תורה לעמו ישראל 
ברוך הוא, 


עס זיינען פאַראַן דיעות אַז דער 
לשון איז נתקן געװאָרן מצד דעם 
סדר װאָס איז געווען אַמאָל אַז דער 
ראש המשפּחה פלעגט זאָגן און אֲלש 
פעלגן ענטפערן: װען דער ראש 
המשפּחה האָט געזאָגט ברוך המקום, 
האָבן אַלע געענטפערט ברוך הו 
װען ער האָט געזאָגט ברוך שנתן 
תורה לעמו ישראל, האָבן אַלע נאָך 
אַמאָל געענטפערט ברוך הוא, 

בכל אופן אָבער, זיינען די פֿיף 
מאָל ברוך כנגד די ארבעה בנים. 
אין יעדן איינעם פון זיי דאַרף מען 
פּועל'ן ברוך מלשון המשכה, ממשיך 
זיין אין אים דעם עאחד", װאָס דאָס 
דאַרף מען ניט נאָר אין רשע גאָר 


אויך אין חכם, וכנ"ל אַז אויף דער 


חכם דאַרף האָבן אַ בקשת רחמים, 
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און כדי צו ממשיך זיין דעם אחד 
אין אַלע ארבעה בנים, איז דאָס 
דוקא דורך דעם סדר פון אחד חכם 
ואחד רשע, כנ"ל, דורך כולנו כאחד, 


כ. לױט דעם קען מען דער- 
קלערן, אַז דאָס װאָס עס שטייט 
ואמור לו אילו הי' שם לא הי' נגאל, 
מיינט מען ניט מיט דעם מדחה זיין 
חס ושלום דעם בן רשע, אדרבה, 
מען מיינט אַז מען דאַרף אים מבאר 
זיין דעם נועם פון תורה, װאָרום 
פּועלין אויף יענעם קען מען בעיקר 
דורך קירוב. 

בשעת דער אויבערשטער האָט גע- 
זאָגט אנכי הוי' אלקיך לשון יחיד, 
איז ביי יעדער אידן איינגעקריצט 
געװאָרן אַז אלקיך, זיין כח וחיות, 
איז אנכי הוי'. ומצד תורה, איז יע" 
דער איד, װער עס זאָל ניט זיין, 
מוז אויסגעלייזט וערן. װאָרום ער 
איז נוגע אין כללות הכוונה כנ"ל. 

און דאָס מיינט ואמור לו אילו 
הי' שם לא הי' נגאל,. שם דוקא, 
אין מצרים פאַר מתן תורה, אָבער 
מצד תורה, װעט אויך ער נגאל וערן. 

און דורך דעם װאָס מען וייזט 
אים דעם נועם פון תורה, פּועל'ט 
מען אין אים אַ קירוב לאבינו שב- 
שמים. 


כא,. לויט דעם קען מען אויך דער" 
קלערן דעם טעם אױיף דעם, װאָס 
דעם עיקר ההגדה זאָגט מען אויפן 
כוס שני און אויף דעם װאָס מתחיל 
בגנות + 


יציאת מצרים, כאָטש זי איז הע" 
כער פון אַנדערע גאולות, װאָרום אין 
אַלע גאולות איז נאָך געבליבן אַן 


ענין פון גלות, אָבער בגאולת מצרים"י 


שטייט זינצלו! את מצרים, כמצודה 


שי חה ות 


שאין בה דגן וכמצולה שאין בה 
דגים *), איז דאָס נאָך פונדעסטוועגן 
ניט געווען קיין גאולה שלימה, װאָ" 
רום יש אחרי' גלות. דער תכלית 
פון יציאת מצרים איז אויף צוקומען 
צו דער גאולה העתידה, גאולה שלי" 
מה שאין אחרי' גלות, צו וועלכער 
מען גייט פון יציאת מצרים אָן-) 


און אַזױ וי צוקומען צו דער 
גאולה העתידה קען מען דורכן כולנו 
כאחד דוקא, כנ"ל, דערפאַר איז עיקר 
אמירת ההגדה, דער עיקר השתדלות 
--- דאָרטן וואו עס איז אַמשװערסטן 
-- אויפן כוס שני כנגד אחד רשע. 
נאָך מער, מען הויבט אָן -- מתחלה 
עובדי עבודה זרה חיו אבותינו, װאָס 
אין דעם איז מרומז דער פינפטער 
סאָרט בן"), װאָס פרעגט אַפילו ניט 
מה העבודה הזאת לכם, וייל ער 
ווייסט אינגאַנצן ניט פון אידישקייט, 
ער איז זיך גאָר ניט מתייחס צו 
אברהם יצחק ויעקב, נאָר צו מתחלה 
עובדי עבודה זרה היו אבותינו, צו 
תרחץ און צו נחורץ. 


איז דורך דעם װאָס מען פאַר" 
נעמט זיך מיט אַלע ארבעה בנים 
און אויך מיטן פינפטן בן, װעט מען 
זוכה זיין צו דער גאולה העתידה, 
וי מען איז מסיים באמירת ההגדה 
אויפן כוס שני, ונודה לך שיר חדש 
לשון זכר, װאָס דאָס גייט אויף דער 
גאולה העתידה -- װאָס צו איר 
װועלן זוכה זיין אַלע סוגים, אויך 
דער בן רשע, כאָטש מצד עצמו װאָלט 
ער ניט זוכה געווען אַפילו צו גאולת 
מצרים וועלכע איז נידעריקער פון 


6) ברכות ט, ב. 
7) דייה כימי צאתך תש"ח (קונטרס נו). 
8) ראה במכתב לחג הפסח תשי"ז. 
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גאולה העתידה, אָבער מצד דעם ענין 
פון תורה װעט אויך ער, און אַפילן 
דער פינפטער סוג בן װאָס איז נאָך 
נידעריקער, זוכה זיין צו דער גאולה 
העתידה װאָס איז העכער פון גאולת 


פרשת 


א. אויפן פּסוק ושמרתם את מש" 
מרתי, זאָגט די גמרא): עשו משמרת 
למשמרתי. דאָס איז דער יסוך צו 
די גדרים וסייגים דרבנן, אַזױ אויך 
צוֹ די גדרים וסייגים װאָס יעדער 
איד איז מחוייב צו מגדיר זיין זיף 
אַפילו בדברים המותרים -- בכדי 
ניט צוקומען חס ושלום צו אַן איסור, 

װי עס שטײט אין ספרי מוסר, 
אַז מען דאַרף זיך אָפּהיטן אין מאה 
שערים פון היתר, בכדי ניט צוקן" 
מען צו איין שער פון איסור, 


ב. פאַראַן װאָס זיינען בטעות און 
טענה'ן: צו װאָס דאַרף מען זוכן 
נייע חומרות ? מילא דאָס װאָס רבו- 
תינו אין יעדן דור האָבן גע'אסר'ט, 
איז! ;לא תסור מֿן הדבר אשרף 
יגידו לך"), דאַרף מען אָבער 
אויך נִיט צופיל מדקדק זיין אין 
דעם, װאָרום עס איז דאָך מער ניט 
וי אַ דרבנן, ומכל שכן נייע חומרות 
דאַרף מען געוויס גיט זוכן, דייך 
מה שאסרה לך התורה?), 

און זיי ברענגען נאָך אַ ראי' לדעתם 
פון דעם װאָס עס שטייט אין ירן" 


) יבמות כא, א. : 
2) רש"י שבת כג, א. וראהת רמפ"ם 
ריש הלכות ממרים. בסהמ"צ שורש אי 
ומ"ע קעד. 

3) ירושלמי ריש פרק ט זנדרים, 
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מצרים, און דורך כולנו כאחד, װעלן 
מיר אַלע זוכה זיין צו דער גאולה 
השלימה שאין אחרי' גלות דורך משיח 
צדקנו, במהרה בימינן, 

(מלוקט משיחות חגה"פ תשי"ךבי) 


אחרי 


שלמי ), אַז אַ מענטש װעט דאַרפן 
אָפּגעבן אַ דין וחשבון אויף יעדער 
זאַך װאָס ער האָט געזען און ניט 
געגעסן, 


נאָך מער -- טענהץ יי -- אַזױ 
וי אויספירן אַלץ איו דאָך זייער 
שווער, איז ניט כדאי צו מרבה זין 
חומרות און הידורים, דורך דעם קען 
מען חס ושלום פאַרלירן דעם עיקר, 
צופיל חומרות קענען נאָך ברענגען 
אַז מען זאָל אינגאַנצן אַװעק פון דרף 
התורה חס ושלום, און זיי ברענגען 
דערויף אַ ראי' פון חטא עץ הדעת, 
שרש כל החטאים, אַז דורך דעם 
װאָס מען האָט צוגעלייגט אַן איסוף 
װאָס דער אױיבערשטער הװאָט ניט 
געהייסן, מען האָט צוגעלייגט צום 
;לא תאכלו ממנו", דעם עלא תגעו בו", 
איז אַרױסגעקומען דער חטא. 


די סענה איז אָבער אַ גרוי- 
סער טעות און דער ענטפער אױיף 
דעם אין; 

כולם מרועה אחד ניתנו. מצד דעם 
לאו פון לא תסור האָבן אויך זי 
גזירות דרבנן דעם תוקף און הארף" 
קייט װי דינים דאורייתא, און די 
חילוקי דינים צװישן דאורייתא און 
דרבנן, זיינען מצד דעם װאָס אַזי 


64 סוף קידושין, 
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האָט די תורה געװאָלט, אַז אין אַ 
דאורייתא זאָל זיין ספיקו לחומרא 
און אין אַ דרבנן ספיקו להקל') א. 
ד, גל, 

אַזױ איז אויך בנוגע דעם חיוב 
װאָס יעדער איינער דאַרף זיך מגדיר 
זיין בדברים המותרים, װאָרום אויך 
דאָס איז אַ ציווי התורה -- ושמרתם 


את משמרתי, 
נוסף אויף דער עשה') פון קדושים 
תהיו וגו והתקדשתם, קדש עצמך 


במותר לך, צו הייליקן זיך אַפילו 
אין דברים המותרים, גייט עס אַרײן 
אויך אין ושמרתם את משמרתי -- 
עשו משמרת למשמרתי, 


ד, און דאָס װאָס זיי ברענגען אַ 
ראי' פון דעם ירושלמי און פון חטא 
עץ הדעת, איז דער ענטפער אױיף 
דעם : 


אדם הראשון זייענדיק אין גן עדן 
איז געווען אַ מרכבה צו אלקות און 
ניט געהאַט קיין שייכות צו רע. אַ 


א. די ערשטע דריי ציויים פון 
אָנהױב פּרשה זיינען: א) קדושים 


תהיו'). ב) איש אמו ואביו תיראוי 
ג) את שבתותי תשמרו 


5) דוגמת החילוקים שבאורייתא גופא, 
תניא פרק כד. וראה נושאי כלי הרמב"ם 
הלכה ה, וסהמ"צ שׁם, 

6 תניא פרק לי 
סוף חלק מ"ע מה"תי 

) בספר חרדים (בשם גאון ורשב"ץ) 
שזהו מצות עשה. ובפירוש הרמב"ן שׂזהו 
--- מצוה כללית. וראה גם כן ספר המצות 
להרמב"ם שרוש 7= . 


וואה ספר חרדים 
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ראי' אויף דעם איז, װאָרום גן עדן 
איז דאָך ניט סובל קיין מציאות הרע 
(װאָס דערפאַר איז נאָך דעם חטא האָט 
ער ניט געקאָנט זיין אין גן עדן). 
אַ מרכבה -- אַלץ װאָס זי טוט 
איז דאָס רצון הרוכב. במילא דאַרף 
מען דאָרטן קיין גדרים וסייגים ניט 
האָבן, װאָרום עס איז ניטאָ. קיין 
חשש מען זאָל נכשל וערן, ואדרבה, 
ניט נאָר װאָס די גדרים וסייגים 
זיינען איבעריק, נאָר זיי זיינען נאָך 
אַ חסרון, 
װאָרום דער װאָס איז אַ מרכבה 
צו אלקות, און כל עשיותיו זיינען 
קדושה, איז בשעת ער טוט אַן ענין 
איז ער אים מעלה, און דורך דעם 
װאָס ער איז זיך מונע פון אַן ענין, 
איז ער מונע אַן עלי', ובדוגמת 
אכילת קדשים, אכילת שבת וכו" 
דאָרט אָבער וואו מען דאַרף די 
גדרים וסייגים יאָ האָבן, זיינען זי 
אַ מעלה '. 
(משיחת ש"פ שלח, תשט"ז) 


קדושים 


אין תורה איז דאָך אַלץ בדיוק, 
מוז מען זאָגן, אַז דאָס װאָס די דריי 
ציוויים קומען צװאַמען איז אויך 
בדיוק, און זיי זיינען צװישן זיך 
פאַרבונדן. 


ב. קדושה מיינט דאָ הבדלה, אַזױ 
וי ביים סוף פון דער סדרה ') שטייט : 
והייתם לי קדושים וגוי ואבדיל אתכם 
מן העמים, װאָס מיינט, אַז אידן דאַרפן 
זיין אָפּגעטיילט פון די אומות העולם, 


7) ראה לקוטי תורה במדבר פד, בי 
2) כ, כו. זע תניא פרק מוֹי 
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װי עס שטייט ): ונפלינו אני ועמך 
מכל העם אשר על פני האדמה. 
דער ענין הבדלה איז גױטיק און 
שייך נאָר אין אַזױנע ענינים װאָס 
אויסערלעך זיינען זיי גלייך, און אַזױ 
אויך דער ציווי קדושים תהיו רעדט 
זיך ניט וועגן תורה ומצוות, װאָרום 
צו דעם האָבן דאָך די אומות העולם 
מלכתחילה קיין שייכות גיט, װי עס 
שטייט: מגיד דבריו ליעקב גו' לא 
עשה כן לכל גי גו ),. עס רעדט 
זיך נאָר בנוגע דברי הרשות: עסן 
טרינקען, מסחר א. א. וו. װאָס אין 
זי זיינען אידן אין פלוג אויסערלעך 
גלייך צו אַנדערע פעלקער, אויף דע" 
רויף זאָגט אָן תורה: קדושים תהין. 


װי אַזױ קען זיין אַז בשעת מען 
געפינט זיך אין עניני עולם הוה 
און בפרט בזמן הגלות, חושך כמול 
ומכופּל, זאָל אין דעם זיין קדושה? 
זאָגט ער אויף דעם: ,כי קדוש אנל" 
-- אידן וואו זיי געפינען זיך זיינען 
זי פּאַרבונדן מיט דעם אױבערשטן 
מיט ;אתה קדוש", דערפאַר זיינען 
אויך זיי אַ גוי קדוש, ביז -- בדומת 
לקדושתו של הקב"ה. יכול כמוני -- 
בניחותא *, 


ג. דער תכלית פון אַ אידן איז 
דאָך ניט נאָר אַלין צו זיין קדוש, 
נאָר װי עס שטייט איפן ערשטן 
אידן, אברהם אבינו, אשר יצוה את 
בניו ואת ביתו אחריו ושמרו דרף 
הוי'.) -- אויף דערויף קומט דער 
צווייטער ציוי:. איש אמן ואמין 
תיראו, װאָס אין דעם איז מרומן 
חובת החינוך,. די ערשטע מחנכים 


6 שמות לג, טו 

) תהלים קמז, יט"ם, 

5 מאור עיגים 9? התורה. 
6) בראשית יה, *ט, 
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זיינען דאָך אמו ואביו. די מוטער 
און דער פאָטער דאַרפן אַריינברענגען 
אין די קינדער דעם געפיל אַן לי 
זיינען אַנדערש פון דער גאַנצער וועלט, 
זיי זיינען מיטגלידער פון א גי 
קדוש. 

און דער סדר הכתום איו: אמו 
ואביו -- פריער די מוטער, וויל 
זי איז די עקרת הבית און דער 
עיקר החינוך בפּועל -- ליגט בי 
איר אין די הענט, 


ד. וי אַזױ באַאיינפלוסט מען קינ" 
דער, און אויך זיך אַלײן, אַו עס 
זאָל זיין --- ונפלינו אני ועמך 1 אויף 
דעם קומט דער דריטער ציו": את 
שבתותי תשמרן, 


שבת איז אַן אות -- צייכן -- 
צוישן דעם אױבערשטן מיט אידן, 
עס באצייכנט ') די אמונה אין חידוש 
העולם און שטאַרקט זי -= די געוויס" 
קייט, אַז דער אויבערשטער איז דער 
באַשעפער פון דער װעלט און פירט 
מיט איר אָן שטענדיק, 


װאָס אין דעם זיינען אידן אַפ- 
געטיילט פון אַנדערע פעלקער, די 
אומות העולם זאָגן, אַז דער אויבעךר" 
שטער האָט איבערגעלאָזן די ועלט 
אין די הענט פון די שטערן און 
מזלות: עזב ה' את הארץ -- ביך 
כוכבים ומזלות, אָבער אידן זיינען 
פאַרבונדן דורך זייער אמונת, מיט 
דעם אויבערשטן שלמעלה מחהטבע, 
און מיט טבע דאַרפן זיי זיך גיט 
רעכענען,. װי עס שטייט ): מאותות 
השמים אל תחתו -- (אָבער) יחתו 
הגוים מהמה. װאָס דאָס אין דער 
אויפטו פון שבת אויף די ששת ימי 


) חינוך מצוה לאבב, 


8) ירמיי י, ב, 
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החול, ביי דער בריאה שטייט ל"ב 
פעמים אלקים -- בגימטריא הטבע -. 
אָבער שבת איז -- שבת להוי, הי' 
הוה ויהי' כאחד -- למעלה מהטבעי 


און געגעבן האָט מען דעם שבת 
צו אידן דוקא, און ניט צוֹ אומות 
העולם, ועכו"ם ששבת חייב מיתה = 
ווייל זייער שייכות איז נאָר צו אלקים, 
בגימטריא הטבע, און ניט צו שבת 
להוי'. 


װאָס דאָס איז אויך דער צוייטער 
רמז*) אין שבת -- יציאת מצרים, 
אַרױס פון אַלע מצרים וגבולים פון 
טבע. 


ה. און דורך דעם קואת שבתותי 
תשמורו", -- אָפּהיטן דעם צייכן און 
פאַרבונד צוישן אידן מיטן אי" 
בערשטן שלמעלה מהטבע, דורך 
שטאַרקן די אמונה, אַז אידן זיינען 
ניט אונטערגעװאָרפן צו טבע נאָר 
זיינען אָפּגעהיט דורך השגחה פּרטית 
פון דעם אויבערשטן אַלײן, 


פועל'ט מען ביי זיך, און אַזױ אויך 
ביי די קינדער, דעם קדושים תהי, 
אַז אַפילו אין די ענינים גשמיים 
זאָל זיין קדושה, װאָרום מען האָט די 
פעסטע אמונה אַז אויך די גשמיות 
פון אידן איז פאַרבונדן מיטן קדוש 
אני. 

און וי ער זאָגט ווייטער אין פּרשה, 
את שבתותי תשמורו ומקדשי תיראה 
סמך שבת למקדש, אַז דורך דעם 


6 פרד"ס שער יב, פרק ב. ובשל"ה 
שער האותיות אות קדושה בהגהה ד"ה 
והנה מוסיף על הראשונות (פט, א) משמע 
קצת שכן הוא בזהרי 

0) סנהדרין נח, בי 

1) חינוך שם. 


לקוטי שי חות 


שבתותי תשמורו פּועל'ט אַ איד אַז 
אַלע ענינים זאָלן זיין אַ משכן ומקדש 
לו יתברך. 
(משיחת אחש"פ, תשי"ז) 
ו! װי גערעדט פריער, מיינט דער 
ענין פון קדושה און הבדלה אַז אויך 
אין אַזױנע ענינים װאָס אויסערלעך 
זיינען זיי גלייך צו אומות העולם 
-- דאַרף אין זיי זיין קדושה, 


װאָס דאָס איזן דאָך אויך װאָס 
ער זאָגט, וייטער אין דער פּרשה, 
דעם ציווי והתקדשתם והייתם קדו" 
שים --- קדש עצמך במותר לך. אויך 
במותר לך, עניני הרשות, דאַרף זיין 
קדושה, װי עס שטייט*): בכל דרכיך 
דעהו. 


ז. דער ציווי פון קדש עצמך במו" 
תר לך, איז ניט וי אַנדערע מיינען 
אַז עס איז אַן ענין פון א הידור 
והדומה, נאָר דאָס איז אַ מצות עשה 
של תורה *), װאָס אויף מצות שטייט : 
אל תהא יושב ושוקל כוי' קלה שבקלות 
וחמורה שבחמורות שוין=), במילא 
איז פאַראַן ביי דער מצוה פון ;קדש 
עצמך" די זעלבע האַרבקייט און תוקף 
װי ביי אַלע מצוות = 

נאָך מער: עס רעדט זיך אין 
חסידות. אַז די עבודה אין קדש 
עצמך במותר לך װעט ברענגען די 
גאולה העתידה. לימוד התורה. קיום 
המצות, און אָפּהיטן זיך פון דברים 


12) משלי ג, ו. זע אויך אויבן ליקוט 
צו פי ויקרא אות הי 

3 זע אויבן עמוד 254 הערה 6. 

4) ילקוט שמעוני יתרו רמז רצח. יל"ש 
ניך רמז תתקלז. ירושלמי פאה א, א. 
דברים רבה פ"ו, ב. וראה ג"כ שׂיחה ב' 
דפורים ש"ת (ספר השיחות עמוד 416 

5) זע אויבן שיחה צו פ' אחרײ 
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האסורים, זיינען ניט גענוג אױיף 
ממשיך זיין די גאולה העתידה, נאָר 
עס פאָדערט זיך אויך דער קדש 
עצמך במותר לך, 

און זאָס איו אויך װאָס רז"ל 
זאָגן "): עתידין צדיקים שאומרין 
לפניהן קדוש כדרך שאומרין לְפני 
הקב"ה, אַלע גילויים דלעתיד זיינען 
דאָך אָפּהענגיק אין אונזערע איצ" 
טיקע מעשים און עבודה -- תלי 
במעשיגו ועבודתינו עכשיו '=), -- איז 
דאָך פאַרשטאַנדיק, אַזן דער גילי 
דלעתיד, עתידין צדיקים כו' (װאָס 
מיט דעם מיינט מען אַלע אידן הי 
עס שטייט "): ועמך כולם צדיקים, 
וועט זיין דורך דער עבודה פון קדושה 
-- קדש עצמך במותר לך, 


ח. די דערקלערונג אין דעם אין; 
װאָס דער אור איז העכער, אין 
דאָרט מער נוגע דער פאַרשטעל אויך 
פון אַ הסתר היותר דק. ועל דרך מה 
שכתוב וסביביו נשערה מאד, אַז מיט 
צדיקים איזן מען מדקדק כחוט השע" 
רה ) -- װאָס דער צדיק אין גרע- 
סער, אַלץ מער איז אים נוגע אַפילן 
די סאַמע קלענסטע זאַך. 


מיר געפינען ענלעך דערצו ביי דעם 
ענין פון מילה, בשעת אברהם אבינו 
האָט געדארפט זוכה זיין צו דעם גִילוי 
פון שם שדי, האָט געמװט זין 
הסרת הערלה הגסה, התהלך לפני 
והי' תמים. צו מתן תורה, װאָס דאַן 
האָט זיך אויפגעטאָן דער גילוי פון 
שם הוי' װאָס איז העכער פון שם 
שד"י, כמו שכתוב וארא גו' בא"ט 
שדיי ושמי הי' לא נודעתי להם, 


66 בא בתוא עֹה, ב. 
7) תניא פרק לז. 
8) ישעיי ס, כא. 
9) תהלים ג, ג. בבא קמא ג, א. 


שי הות 201 
איז ניט געװען גענוג הסרת ערלה 
הגסה נאָר עס האָט געדאַרפט זין 
אויך פּריעה -- הסרת ערלה הדקה, 
שוב מול את בני ישראל שגית, פּריעה, 
שנתחדשה הלכה למשה מסיגי =), 

אַװי איז אויך בכדי עס זאָל קע- 
נען זיין דער גילוי דלעתיד װאָס 
איז נאָך העכער פון דעם גיל פון 
מתן תורה, דאַרף מען אַראָפּנעמען 
אויך די ערלה (ערלת הלב) היותר 
דקה, ניט נאָר אין דברים האסורים, 
נאָר אַפילו אין דברים המותרים -- 
קדש עצמך במותר לך, 


ט. דאָס איז אַ ביאור אויפן כללות 
הענין װאָס צום גילוי דלעתיד פאָ- 
דערט זיך מער עבודה װי אויף די 
גילויים װאָס בין איצט, 

די שייכות פון גילוי דלעתיד מיט 
דער עבודה פון קדש עצמך במותר 
לך בפרט, אין: 

דער אויפטו פון גילוי דלעתיד אין, 
אַז דעמאָלט װעט זיין גילוי העצמות, 
װאָס אין העכער פון אלקות השיף 
לעולמות. װי עס איז ידוע אַן לעתיד 
װעט זיך אויספירן תכלית שלימות 
כוונת הבריאה, שיהי' לו יתברך דירה 


בתחתונים, -- װאָס דירה 7ן מיינט 
-- לעצמותו, 
למשל: אַ זדירה פון אַ מלך 


בשר ודם, וואוינט דאָך דער גאַנצער 
מענטש אין דער זירה, גיט נאָר 
זיין התפּשטות אין כחות פרטים, אַזוֹי 
איז אויך דירה לו יתברך בתחתונים 
אַ דירה לעצמותה 


בכדי צו פּועל'ן די דירה לעצמותו, 
איז סיי מצד דער עבודה סיי מצף 
דעם מענטש װאָס טוט די עבודך, 
דאַרף עס זיין אין אַזאַ אופן װאָס 


0 יבמות עֵּא. 3 ד"ה לא 


גיתנה וכו" 


ול תום' 
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איז שייך צו זייער עצמות, װאָס דאָס 
איז אין דער עבודה פון קדש עצמך 
במותר לך דוקא, וי וייטער דער" 
קלערט, 


י. דער אויפטו פון קדש עצמך 
במותר לך אויף קיום התורה ומצוות 
אין דעם אדם העובד איז: 

אין קיום התורה ומצוות קען זיין, 
אַז ער לערנט תורה און איז מקיים 
מצוות, אָבער ער איז נאָך אַ מציאו? 
פאַר זיך, מער ניט וען עס קומט 
צו תורה ומצוות איז ער זיך כופה 
ומבטל צום רצון העליון. אין דעם 
אופן רירט עס אָן נאָר די התפּשטות 
פון זיין נפש, אָבער װען ער איז 
זיך מקדש אַפילו אין מותר לך -- 
זיינע אייגענע ענינים און ער שיידט 
זיך אָפּ פון זיי --- הייסט דאָך דאָס 
אַז ער זאָגט זיך אָפּ און האָט קיין 
אייגענע זאַכן ניט, ער איז בטל ממצי- 
אותו, רירט עס אָן אין זיין עצם 
הנשמה, 


און דאָס מיינט אויך והייתם לִי 
קדושים, על דרך וי ער זאָגט אין 
מכילתא אויפן פּסוק והייתם לי סגולה, 
שתחיו קנויים לי, עוסקים בתורה ולא 
תהיו עוסקים בדברים אחרים. דורך 
דעם װאָס מען האָט אינגאַנצן ניט 
צו טאָן מיט אייגענע ענינים, אויך 
די דברים המותרים זיינען ניט זי" 
נע, נאָר קדושה,. דורך דעם איז 
קנויים לי, זיין גאַנצע מציאות ווערט 
אלקות, 


און דורך דעם װאָס ער איז עובד 
מיט זיין עצם, נעמט ער אויך למעלה 
עצם, אַז דער מציאות פון זיין עצם 
ווערט דער מציאות העצמות -- עתי- 
דין צדיקים שאומרין לפניהן קדוש 
כדרך שאומרים לפני הקב"ה. 


שי הו ת 


יא. דער אויפטו פון קדש עצמך 
במותר לך אויף קיום התורה ומצוות 
אין דער עבודה איז: 


דער יתרון פון מתן תורה אױיף 
קיום המצוות פון די אָבות אין:=), 
װאָס עבודת האבות איז געווען ברוח" 
ניות און לאחר מתן תורה איז די 
עבודה בגשמיות. איז באַוואוסט דער 
טעם אין דעם, ויילע עבודת האבות 
האָט דערלאַנגט נאָר אין שרש הנבר- 
אים -- הגבלה, במילא איז רוחניות 
מער כלי וי גשמיות, אָבער ביי מתן 
תורה שטייט ;אנכי", ראשי תיבות: 
אנא נפשי כתבית יהבית, אַז עצמות 
אַליין האָט זיך אָפּגעגעבן, מצד דעם 
איז גיטאָ קיין חילוק פון רוחניות 
מיט גשמיות, און אדרבה כל הגבוה 
גבוה ביותר יורד למטה מטה יותר. 


פונדעסטוועגן, איז אויך נאָך מתן 
תורה דאָ די הגבלה װאָס תורה גיט, 
װאָס דער אױבערשטער האָט זיך 
אָפּגעגעבן אין מצוות דוקא און ניט 
אין אַנדערע ענינים, 

דערפאַר איז דער דין, מצוה לקום 
מפני עושי מצוה, מפּני ה' השוכן 
ומתלבש בנפשם בשעה זו *), איז דאָך 
דאָס אָבער מפּני עושי מצוה דוקא 
און ניט מפּני עושי דברי 
לשם שמים, ווייל אין װאָס האָט זיך 
דער אויבערשטער אָפּגעגעבן -- אין 
מצוות דוקא, 


לעתיד אָבער, װאָס דעמאָלט װעט 
זיין ‏ דער תכלית שלימות גילױי 
העצמות, דעמאָלט ועלן ניט זיין קיין 
שום הגבלות. עס װעט זיך אָנזען 
אלקות אומעטום און אין יעדער זאַך, 


1 זע אויבן עמוד 66, 
22) תניא פרק מו. 


הרשות . 





ל ק ו טי 


עס װעט זיין בגילוי, אַז לית אֲתר 
פּנױי מיני', ואין עוד מלבדה 

יב אויספירלעכער צו דערקלערן 
דעם ענין מיינט דאָס; 

עס שטייט אין זהר *), תלת דרגין 
אינון קודשא בריך הוא אוריתא 
וישראל, וכולה' סתים וגליא, 

אין קודשא בריך הוא אין דער 
גליא --- דער אלקות השייך לעולמות, 
װאָס פון אים נעמט זיך הנהגת הטבע, 
און דער סתים -- דער אלקות שלמע- 
לה מהעולמות, װאָס פון אים נעמט 
זיך הנהגה גיסית שלמעלה מהטבע, 

טיפער גערעדט, גייט הנהגה גיסית 
אויך אַרֹיין אין גליא דקוב"ה, הייל 
הגם זי איז העכער פון עולמות, װאָט 
דערפאַר קומט עס אין אַן אופן פון 
שידוד הטבע,. װעלט קען עס גיט 
מקבל זיין אין אַ פּנימיות, פונדעסט- 
וועגן, בפּרטיות, גייט עס אויך אַריין 
אין גליא דקוב"ה, װאָרום די גיסים 
זעט מען דאָך אָן אויך איצט בגלה, 

פון סתים דקודשא בריך הוא געמען 
זיך די ניסים הנסתרים בלבושי הטבע, 
װאָס אין בעל הנס מכיר בניסן, מצך 
דער הויבקייט פון די ניסים קענען 
זי ניט קומען בגלוי אַפילו בבחינת 
מקיף, שידודך הטבע. 

װאָס אויף דעם שטייט'): עושה 
נפלאות לבדו, אַז די נפלאות וייס 
פון זיי קיינער ניט נאָר ער לבדה 

לעתיד װעלן אויך די נפלאות קו" 
מען בגילוי, װי עס שטייט אַראנו 
נפלאות, אראנו איז דער טייטש איך 
װעל וייון, ד. ה, גילו העצמות, 
און װי ס'איז באַװאוסט דער ענין 
פון צוויי מאָל זה '*) װאָס שטייט אויף 


43 חלק ג עג אי 
644 נדה לא, א. 
5) שמות ובה ספכ"ג, 
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לעתיד -- ביי קריעת ים סוף איו 
געווען נאָר איין מאָל זה, והת א'לי 
ואנוהו, גילו הניסים פון שידוך 
הטבע, און לעתיד װעט זין צַוי 
מאָל זה, עס װעלן נתגלה װערן אויךף 
די גיסים הנסתרים, 

אַזױי אויך דאָ, אַו איצטער איז 
דער גילוי אלקות נאָר אין תורה 
ומצוות, ניט אין עולם אַליין, דעף" 
פאַר איז דער גילוי נאָר אין שידוךף 
הטבע, אָבער דער אלקות װאָס אין 
טבע אַליין איז בהסתר, אָבער לעתיד 
װאָס דעמאָלט װעט זיין גילוי העצמות, 
איו! מצד העצמות װעט זין דער 
גילוי אַפילו אין עולם גופא, 

יג. עס אי דאָך תלת קשרין 
מתקשרין דא בדא ישראל באורייתא 
ואורייתא בקוב"ה, איז בכדי צו נָצָ" 
מען סתים דקודשא בריך הוא, אין 
דאָס דורך דער עבודה פון סתים 
דנשמה דורך סתים דאורייתא, 

פּנימיות התורה, װאָס דערקלערט 
דעם ענין פון הי' ואלקים כולא 
חד, אַז אלקים בגימטריא הטבע און 
הוי'! שלמעלה מהטבע זיינען איין זאַךף 
און אין עוד מלבדו"), רופט אַריט 
ביי דעם מענטש װאָס לערנט און 
פאַרטיפט זיך אין דעם ענין, דעם 
גוי אחד בארץ, אַז אויך אין ענינים 
ארציים הערט ער דעם ?אחד", ובמילא 
איז והתקדשתם וחייתם קדושים, קדש 
עצמך במותר לך, װאָס דאָס רירט 
אָן אין זיין עצם, סתים דישראל, 
און דורך דעם װערט ער אַ כַּלי 
אויף צו נעמען סתים דקודשא בריף 
הוא, 


(מלוקט מד"ה ועתה אם שמוע 
ושיחת אחרון של פסח, תשי"ז) 


6) ראה בכ"ז דרך מצותיך מצות אחדות 
ג"פ 
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יד דער רבי דער שװער האָט 
דערציילט וועגן דריי תורות װאָס דער 
באַרדיטשעװער האָט געהערט פון בעל 
שם טוב. איינע פון די תורות איז: 


כל תורה שאין עמה מלאכה סופה 
בטילה "),. מלאכה מינט התעסקות 
אין אהבת ישראל. בכדי די תורה 
זאָל האָבן אַ קיום, מוז צו איר זיין 
התעסקות אין אהבת ישראל. 


און די תורה האָט גע'פּועל'ט אויפן 
באַרדיטשעװער אַז זיין הנהגה כל 
ימין זאָל זיין, התעסקות אין אהבת 
ישראל, 


טו, פון דעם װאָס דער סיפּוך 
איז דערגאַנגען צו אונז, איז אַ ראי' 
אַז ער איז אונז נוגע. װאָרום אַלץ 
איז דאָך בהשגחה פּרטית -- צו" 
ליב אַ הוראה אין עבודהי 

פּונקט װי אויף דעם כללות ענין 
החסידות האָט דער אַלטער רבי גע- 
זאָגט, אַז עס איז ניט פאַר אַ כתה 
ומפלגה נאָר פאַר אַלע אידן, 


--- װאָרום חסידות איז דאָך אַ 
הכנה צו דער גאולה העתידה "), װאָס 
זי װעט זיין פאַר אַלע אידן; במילא 
איז אויך די הכנה צו דער גאולה 
העתידה, חסידות, פאַר אַלע אידן -- 


אַזױ איז אויך אהבת ישראל, כללות 
כל התורה") -- און דער בעש"ט 
האָט עס קובע געװען אַלס אַ יסוד 
אין חסידות -- נוגע לכל ישראל. 


טז. יעדער איד דאַוּף טאָן אין 
אהבת ישראל צו משפּיע זיין אויף אַ 
צווייטן אידן, און דאָס איז אַ תועלת 


7) אבות פרק ב משנה ב. 
8) ראה להלן בהערה 40 
9פ) שבת לא, א. וראה תניא פל"ב, 
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אויך פאַר אים אַלין, כמאמר רזײל?). 
על פּסוק רש ואיש תככים נפגשו 
מאיר עיני שניהם ה' כו' עשיר ורש 
נפגשו עושה כולם ה', און אַזױ װי 
אין רש ועשיר אין גשמיות איז אויך 
אין רש ועשיר אין רוחניות, אַז 
דורך השפּעת העשיר לרש גיט דער 
אויבערשטער אויך דעם עשיר. 


די משנה **) זאָגט: איזהו חכם הלומד 
מכל אדם. דאָס הייסט אַז יעדער 
האָט אַן ענין װאָס מען קען זיך 
פון אים אָפּלערנען, ממילא איז דאָך 
יעדער אַן עשיר אין זיין ענין. מאָנט 
מען ביי אים ער זאָל דאָס געבן צו 
אַ צוייטן װעמען דאָס פעלט, און 
דורך דעם וװעט איך ער באַקומען 
מלמעלה װאָס אים פעלט, 


יז, דאָס איז דאָך אַן ענין װאָס 
שטייט בפירוש אין גמרא, אַז דורך 
דעם װאָס עס פעלט די השפּעה אויף 
דעם צווייטן פעלט דער מאיר עיני . 
שניהם הוי', דער עזר שמלמעלה, און 
נאָך מער -- וי עס װערט דאָרט 
אויסגעפירט -- אַז פון דעם עשיר 
ווערט אַן עני. איז דאָך פאַרשטאַנדיק 
אַז תורה אָן אהבת ישראל סופה 
בטילה, 


דער בעל שם טוב האָט נאָך מבאר 
געווען, אַז בכדי די תורה זאָל האָבן 
אַ קיום, איז װייניק אַהבת ישראל 
סתם, נאָר עס דאַרף זיין אין דעם 
מלאכה, וכלשון הבעש"ט, התעסקות 
אין אהבת ישראל, 


דעם טייטש פון התעסקות דער- 
0 משלי כט, יג. שם כב, ב. תמורה 


טז, א. 
1) אבות פרק ד משנה אי 
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קלערט כ"ק מו"ח אדמו"ר") אַז דאָס 
איז געגליכן צו אַ געשעפט. אַ בעל עסק 
מיינט ניט אַז ער זיצט ביי זיך אין 
הויז מיט זיין סחורה און װאַרט בין 
עמעצער װעט זיך דערויסן אַז 
ביי אים איז דאָ סחורה און װעט 
וויסן איר מעלה, און װעט קומען 
צוֹ אים קויפן -- ניט דאָס איז דער 
סדר פון א סוחר. דער סוחר עפנט 
אַ קראָם (סטאָר) וואו עס גייען פאַר" 
ביי אַ סך מענטשן און ער העננט 
אויף אַ שילד, אַז אַלע פאַרבייגייער 
זאָלן װויסן אַז ביי אים געפינט זיך 
סחורה,. דערמיט באַנוגענט ער זיך 
נאָך ניט. ער גייט אום און אין 
מפרסם און דערציילט די מעלה פון 
זיין סחורה. און רעדט איין מען 
זאָל ביי אים קויפן} ער טוט בל מיגי 
השתדלות, מען זאָל זיין סחורה קויפן, 

דער רבי האָט גערעדט דעמאָלט 
בענין עסק התורה והמצות. דאָס 
זעלבע איז אויך בהנונע התעסקות 
אין אהבת ישראל, מען דאַרף לײיגן 
כל המיני השתדלות אױיף טאָן אַ 
אידן אַ טובה, משפּיע זיין אים דאָס 
װאָס מען האָט, מסביר זיין אים די 
טייערקייט פון תורה ומצוות, פאַר" 
שטייט זיך, תורת החסידות אַריינגע- 
רעכנט, און טאָן אַלע מיני השתדלות 
אַז אַ איד זאָל הערן אַ װאָרט חסידות, 
און דערמיט זיך ניט באַנוגענען, נאָר 
מען דאַרף נאָך יענעם מאַכן פֿאַר 
אַ טופח על מנת להטפיח, װאָרום 
ערשט דאַן ווען זיינע מקבלים װעלן 
אויך ווערן משפּיעים װעט מען װיסן 
אַז זיין השפּעה איז אין זיי בקלט 
געװאָרן, 


2) ד"ה טעמה כי טוב -- געדרוקט אין 
קונטרס יייי"ג שבט, ה'תש"ט (קונטרס סב). 
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און װי דער דיוק הלשון יפוצו 
מעינותיך חוצה. מעץ (אַ קװאַל) גייט 
אויך וייטער. וי דער רמב"ם=) 
זאָגט וועגן בריכה, אַזן בריכה האָט 
גיט קיין דין פון אַ מעין, אב עס 
שטעלט זיך אָפּ און גייט ניט ווייטער, 


יח. איינע פון די עניני ההשתדלות 
צו מקרב זיין אַ אידן איז טאָן יענעם 
אַ טובה אויך בגשמיות, אויסער דעם 
װאָס דאָס אַלין גייט אַריין אין אהבח 
ישראל, העלפט דאָס אויך צוֹ מקרף 
זיין יענעם לרוחניות. מען דאַרף גיט 
װאַרטן און תולה זיין גשמיות אין 
רוחניות דוקא, בתנאי כו', נאָר מען 
דאַרף טאָן אױך בגשמיות}, גִיט 
שטעלנדיק קיינע תנאים, װאָס דאָס 
אין דאָך געווען דער אױיפטו װאָס 
איז נתחדש געװאָרן פון בעל שם 
טוב אין דעם דרך העבודה פון זי 
צדיקים הנסתרים בשנת תבוא שָׁליו 
ברכה *+), 


יט. אויב ביי אַלעמען מאָנט מען 
התעסקות באהבת ישראל, איז ממל 
שכן ביי די וועמען די השגחה העליו- 
נה האָט געבראַכט אין אַן אָרט װאָס 
תורה ומצוות אין דאָרטן במיטוט, 
במקום שאין אנשים ליגט אױיף זי 
אַ חוב (און זכות) פון השתדל להיות 
איש =), 

און דאָס װאָס ער טענה'ט אַז ער 
װועט באַװאָרענען זיך אַלײן, ער װעט 
פון דאָרט אַנטלױפן ואני את נפשי 
הצלתי, --- זאָל ער וװיסן אַז דאָס 
איז אַן ענין פון פיקוה נפשות, אוךן 
בשעת עס האַנדלט זיך ועגן פּיקוז 
נפשות טאָר מען אזעלכע חשבמנות 


3) הלכות מקואות פרק ט הלכה ט. 
4) זע לקוטי דיבורים חלק ג עמור שטו, 
5) אבות פרק 8 משנה הו 
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ניט מאַכן, װיבאַלד אַז די השגחה 
עליונה האָט אים אַהין געבראַכט, האָט 
זי אויף אים אַרויפגעלײגט אַ שליחות, 
און אים געגעבן כחות, צו מאַכן דעם 
אָרט פאַר אַ מקום תורה ומצות. 

די גמרא '*) דערציילט אַז רב ורב 
כהנא וכו' זיינען געקומען קיין בבל, 
ד. ה. דער אויבערשטער האָט מזמין 
געווען אַזױנע סיבות זיי זאָלן מוון 
אַהין קומען. אין בבל זינען דאַן 
געווען אַ צאָל ערטער וואו עס האָט 
געפעלט די אָפּנעהיטקײט אין פאַר" 
שידענע ענינים, -- שבת, בשר בחלב 
וכוי, און וי אַזאַ אָרט ווערט באַצייכנט 
בלשון רז"ל ") מיטן נאָמען בקעה 
-- אַ טאָל אַ מקום פּרוץ - 
אַן אָפענער אָרט, אַן אָרט װאָס איז 
נידעריקער פון דער גלייכער אויבער- 
פלאַך, ‏ און קומנדיק אַהין האָט 
ער דאָרט אויפגעשטעלט אַ גדר. 

װי אַלע סיפּורי רז"ל איז אױך 
דער סיפּור ניט קיין ענין פון דברי 
הימים (היסטאָריע) והדומה, נאָר אַן 
אָנװייזונג אין לעב אַ איד דאַרף 
וויסן אַז װען ער קומט אין אַ גע" 
וויסן אָרט איז דאָס בהשגחה פרטית, 
ער זאָל מאַכן דעם אָרט פאַר אַ 
מקום תורה ומצוה, און ער דאַרף 
! וויסן אַז דאָס איז די כוונה פון זיין 
שליחות, 

און דורך מעשה הצדקה בגשמיות 
אָדער ברוחניות, איז צדקה תרומם 
גוי, שנעשים מוחו ולבו זכים אלף 
פּעמים ככה '*), װי דער מאמר רז"ל **): 


6) עירובין ו, א. שם ק, ב. חולין 
קי, א. ירושלמי שקלים פרק ז הלכה ב. 

7) שם, 

8) תורה אור א, בי 

9) תנחומא משפטים על פסוך אם כסף 
תלוה, 


ש י חהות 


אתה חחיית נפשו של עני, למחר 
וועט דער אויבערשטער מחי' זיין דיר, 
דיין זון און דיין טאָכטער. 


דאָס איזן דאָך אַ 


טובה און אַ 
תועלת פּרטית װאָס ער װעט דערפון 
האבן. אויסער דעם, װעט דאָס מיט- 
העלפן ברענגען די גאולה הכללית, 
און װי די הבטחה *) אַז דורך הפצת 
המעינות חוצה --- קא אָתִי מר בעגלא 
דידן בקרוב ממש. אמן, 


(משיחת ב' דחג השבועות, תשח"י) 


כ. דער פריערדיקער ענין איז 
אויך מרומז אין דער משנה: כל 
ישראל יש להם חלק לעולם הבא, 
וועלכע מען זאָגט אַלס אַן הקדמה 
צו פּרקי אָבות, און אין דער ערשטער 
משנה,. משה קבל תורה מסיני. 


די מסכת אָבוֹת לערנט מען דאָך 
אין די שבתים צװישן פּסח און שבו" 
עות, װי אַ הכנה צו קבלת התורה, 
איז דער אָנהױיב פון דער הכנה -- 
התעסקות אין אהבת ישראל, װאָס 
דאָס איז מרומז איז די צוויי דער" 


מאָנטע משנות. 


כא. מען קען דאָך טענה'ן, צו װאָס 
זאָל איך אָפּגעבן מיין צייט אױיף 
יענעם, פאַר דער צייט קען איך דאָך 
בעסער זיצן און לערנען. -- אױף 
דעם איז די אָנווייזונג, כל ישראל 
יש להם חלק לעולם הבא -- מען קען 
ניט וויסן װער עס איז העכער, עס 
קען זיין אַז יענער איז העכער פון 
אים. עולם הזה איז דאָך אַן עולם 
הפּוך *) -- אַ פאַרקערטע ועלט, -- 


40) ראה בארוכה ליקוטי דיבורים שיחת 
שמח"ת תר"ץ, 
1 ראה פסחים 1, אי 








ל ק וט י 


מיינט ער אַז ער איז העכער פון 
יענעם און מאַכט חשבונות אַז עס 
איז ניט כדאַי צו אָפּגעבן זיך מיט 
יענעם. עולם הבא איז אַן עולם ברור 
-- אַ קלאָרע ועלט --- דאָרט קען זיך 
גאָר אַרױסװײיזן פֿאַרקערט, 


אַלע אידן מיט װעלכע ער האָט 
צוֹ טאָן, האָבן זיכער אַ חלק אין 
עולם הבא. יענעם דאַרף מען דאָך 
אַלעמאָל דן זיין לכף זכות. אויף אים 
אַליין קען זיין אַ שאלה, עס איז 
דאָך על כל פשעים תכסה אהבת 
עצמו, ואל תאמין בעצמך כה. איז 
אויב ער װעט אים איצטער טאָן אַ 
טובה, װעט ער אים אָפּצאָלן לעולם 
הבא, הוא בגן עדן ורבו שלמדו תורה 
והביאו לחיי עולם הבא בגיהנם -- 
קען דאָס פּועל'ן אַז מען נעמט אַרױיס 
זיין רביץ צוליב אים. אויב ער װעט 
מקרב זיין יענעם, װאָס דורך דעם 
װעט ער װערן יענעמס רבי, אין 
אין עולם הבא װעט יענער טענחץ: 
איך קען נים זיין אָן מיין רביץ, 


און צוליב יענעם װעט מען אױךף 


אים אַרױסנעמען פון גיהנם און אַועק" 
זעצן אין גן"עדן 


פרשת 


א. חודש אייר האָט אַ מעלה איף 
אַלע חדשי השנה, מיט דעם ואָס 
יעדער טאָג פון חודש איז פאַרבונדן 
מיט אַ מצוה -- די מצוה פון ספירת 
העומר, 

אין חודש ניסן, איז נאָר די צַויי" 
טע העלפט פון חודש פאַרבונדן מיט 
ספירה; אין חודש סיון איז נאָר 
דער אָנהויב פאַרבונדן מיט ספירה, 
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כב, אַזױ איז געווען אַלעמאָל, איצ" 
טער דאַרף מען ניט װאַרטן איף 
לאחר מאה ועשרים שנה, נאָר יש" 
נער קען אָפּצאָלן אויף דער װעלט, 
עס איז דאָך הנה זה עומד אחר 
כתלינו, משיח האַלט אָטיאָט ביים 
קומען,. אחכה לו בכל יום שיבא, 
און ניט נאָר דער איננסטער פון 
דער חבורה נאָר אויך דער עלטסטער 
פון דער חבורה װעט בימיו קומען 
משיח, װעט דאָך די טובה װאָס יש" 
נער װעט אים צריק צאָלן קענען 
זיין אויף דער ועלט, 


כג. וװען מען טוט מיט יענעם, 
דאַרף מען אָבער באַװאָרענען מען 
זאָל ניט מיינען אַז כחי ועוצם "די 
עשה לי את החיל הזה, מען דאַרף 
געדענקען --- וי עס איז פאַרשטאו" 
דיק פון דער דערמאָנטער משנה -- 
אַז דאָס אין בכחו' של משה ואָס 
אוהב ישראל הי' ומסרה ליהושע =) 
ויהושע לזקנים וזקנים לנביאים א. א. 
ווֹ. ביז רבותינו שבכל דור ודור -- 
אתפּשטותא דמשה שבכל דרא ודרא *=) 
כֿו 

(משיחת ש"פ שמיני, תשי"ב) 


אמור 


אָבער אין חודש אייר זיינען כל ימי 
החודש פאַרבונדן מיט דעם. 

הגם דעם רוב פון חודש תשרי 
און גאַנץ חודש ניסן זאָגט מען גיט 
קיין תחנון, און אויף חודש גיסן 
שטייט החודש הזה לכם ראש חדשים, 


2) מנחות סה, א. עירובין כב, 4 
4) תיקוני זהר תיקון סט, 
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טייטשט דער של"ה) אַז אַלע טעג 
פון ניסן זיינען בבחינת ראש חודש, 
זיינען אָבער די מעלות פון ימי תשרי 
וניסן ניט פאַרבונדן מיט עבודת 
האדם דעמאָלט. דאָס איז אַ מעלה 
מצד עצמה. אָבער די טעג פון חודש 
אייר האָבן אין זיך אַ מעלה ואָס 
איז פאַרבונדן מיט עבודת האדם -- 
מצות ספירת העומר. 


די שייכות פון ימי הספירה צו 
מצות הספירה איז מער װי די שי" 
כות פון אַנדערע זמנים צו די מצות 
װאָס אין זיי. אין אַנדערע זמנים 
האָט די מצוה ניט צו טאָן מיט דעם 
טאָג גופא, אַזױ װוי ביי מצות אכילת 
מצה בפּסח, איז דאָך די מצוה אַ 
באַזונדער ענין פון דעם זמן גופא 
װאָס איז אין ט"ו בניסן, מער ניט 
װאָס דער חיוב פון דער מצוה איז 
אין דעם טאָג, אָבער ספירת העומר 
איז די מצוה צו ציילן דעם טאָג, 
דעם זמן. די מעלה פון חודש אייר 
איז װאָס אַלע זיינע טעג זיינען אַלין 


פאַרבונדן מיט אַ מצוה. 
ב. די מצוה פון ספירת העומר 
איז נוגע יעדן טאָג. אויסער דעם, 


איז דער ציילן יעדן טאָג נוגע אויך 
צו כל ימי הספירה, צו די פריער" 
דיקע טעג') און צו די שפּעטער- 
דיקע טעג, ביז דאָס איז נוגע אויך 
צו דער כללות ההכנה צו קבלת 
התורה, 


און אָט די מעלה איז אין אַלע 
ספירה-טעג גלייך. 


{) בתחלת מסכת פסחים. ס"פ בא. 

2) עס זאָל זיין אין זײי די מעלה פון 
שבע שבתות תמימות, נוסף אויף דער 
מעלה פון תמימות אַלײן (דלכן מברך אף 
אם יתבטל המנין אחר כך) 


שי ח ות 


דאָס הייסט: אין חודש אייר איז 
דאָ אַן ענין וװאָס מצד אים זיינען 
אַלע טעג פון חודש גלייך, 


ג, בכלל, אין די חדשים פון יאָר 
זיינען דאָ חילוקים פון אָנהױיב חודש 
מיט סוף החודש, 

אין פּרדס') שטייט אַז די י"ב 
חדשי השנה זיינען כנגד י"ב צירופי 
הוי'. אין שם הוי' זיינען פאַראַן פיר 
אותיות, זיינען אויך אין יעדער חודש 
פאַראַן פיר װאָכן (און די ימים הנוס- 
פים ווערן נטפּל צו די פיר װאָכן) 
וכו" 

פון דעם איז פאַרשטאַנדיק, אַז אַזױ 
װי אין שם הי' אין דאָ אַ מעלה 
פון איין אות אויפן צווייטן, ובכללות 
-- פון ייה אויף ויה') אין צירוף 
הא' -- השם כסדרו ועל דרך זה אין 
חצי הא' על חצי הב' בכל הצירופים, 
אַזױ איז אויך דאָ אַ מעלה פון איין 
װאָך אויף דער אַנדערער, ובכללות 
-- די ערשטע צויי װאָכן זיינען 
העכער פון די שפּעטערדיקע. 


װאָס מצד דעם דערמאָנטן חילוק 
איז דאָ אַ הפרש אויך לענין נישואין 
וכו' פון ערשטן האַלבן חודש ביזן 
צווייטן '),. אָבער אין חודש אייר זיי- 
נען אַלע טעג פון חודש גלייך אין 
דעם דערמאָנטן ענין פון עבודת האדם, 


ד. דורך װאָס פּועל'יט מען אַז אַלע 
טעג פון חודש זאָלן זיין גלייך ? אויף 
דעם איז דער רמז אין נאָמען פון 
חודש : אייר, ראשי תיבות א'ברהם, 
י'צחק, י'עקב, ר'חל, װאָס זיי זי- 
נען די ד' דגלי המרכבה, װאָס דער 





3) שער יג פרק ג ועוד. 
4 תניא חלק ג פרק ד. חלק א פרק כוי 
5) רמ"א אה"ע סימן סד, סעיף גי 





ל קומי 


רמז איז דאָך געבראַכט אויך בנגלה 
דתורה להלכה = 


דער ענין פון אַ מרכבה איז װי 
ער זאָגט אין תניא): שכל אבריהם 
כולם חיו קדושים ומובדלים מעניני 
עולם חזה, איז בשעת מען האָט כלל 
ניט קיין אייגענע ענינים, װאָרום אויך 
אין די ענינים הגשמיים, בכל דרכיך 
--- איז דעהו, און מען איז איבער" 
געגעבן אינגאַנצן צו אלקות, פּונקט 
װי אַ מרכבה װאָס כל עניגה אין 
נאָר דורכצופירן דעם רצון הרוכב, 


דעמאָלט זיינען כל הימים בשוה, 
װיבאַלד אַז כל ענינו איז נאָר אלקות, 
און דורך דער עבודה פון מרכבה 
פון חודש אייר, װערט דער חודרש 
אַ ממוצע צוישן חודש גיטסן 
בהוציאך את העם ממצרים (אין דאָס 
על מנת ובאופן אַז) תעבדון את האל" 
קים על ההר הוה , ;תעכדון" מלשון 
עבודת עבד, בדרך קבלת עול -- 
צו חודש השלישי, ירחא תליתאי 
(סיון), אין וועלכן מען האָט געגעבן 

אוריין תליתאי לעם תליתאי)) 
(משיחת ש"פ אחרי, תשי"ט) 


אצצנפטענט 


ה. ועגן דער מצוה פון ספירת 
העומר, זאָגט ער אין פּסוק, וספרתם 
לכם ממחרת השבת גה. דערציײילט 
די גמרא'), אַז די ביתוסים האָבן 
אַ טעות געהאַט און געלערנט אַו 
ממחרת השבת מינט ממחרת שבת 
בראשית (זוגטיק), און מען האָט זיך 


6) בית שמואל (שולהן ערוך אבן העור 
סימן קכו ס"ק כ) זע מאורי אור מע' א 
ס"ק פֿו. 

) פרק כגי 

8) שמות ג, יב, 

9) שבת פח, א. 

0) מנחות סה, אי 


שי החהות 209 
געדאַרפט מיט זיי מתוכח זיין און 
אויפווייזן מיט כמה ראיות והוכחות 
אַז דער װאָרט שבת דאָ, מיינט יוםמ" 
טוב, 

איז דאָך אין פלוג ניט פאַרשטאַנדיק 
פאַרװאָס שטייט טאַקע ממחרת השבת, 
מען זאָל קענען אַ טעות האָבן, און 
מיינען אַז דאָס מיינט שבת בראשי?, 
עס האָט דאָך געקענט שטיין בפירוש 
ממחרת הפּסח? 


ו! אויף יציאת מצרים שטיט, 
בהוציאך את העם ממצרים תעבדון 
את האלקים על ההר הזה ד. ה. אַן 
דער אויספיר און תכלית פון יציאת 
מצרים איז מתן תורה. צווישן יציאת 
מצרים מיט מתן תורה איז ספירת 
העומר, ד, ה. בכדי דורכצופירן דעם 
גמר ותכלית פון יציאת מצרים, דאַרף 
זיין פריער ספירת העומר, װאָס דאָס 
איז דער ממוצע צווישן התחלת יציאת 
מצרים מיט גמר היציאה -- מתן 
תורה, 


דערפאַר געפינען מיר אַו ביל די 
דריי חדשים : ניסן --- דער זמן פון 
יציאת מצרים, אייר -- דער פמן 
פון ספירת העומר (װאָס אַלע טעג 
פון חודש זיינען פאַרבונדן מיט ספירה 
כנ"ל) און סיון -- דער זמן פון 
מתן תורה, 


(כאָטש די ערשטע טעג פון סיון 
זיינען נאָך אין ימי הספירה, אין 
דאָך אָבער באַואוסט:) אַז בראש 
חודש סיון איז שוין נאָך דער ספירה 
פון די ג' ימים ראשונים, -- הג"ת 
שהם כללות המדות --+ שבשבוע הש" 
ביעי, און דער עיקר עגין פון סיון 
איז ניט ספירת העומר נאָר מתן 


1 תורה אור סו, 8 








26 לקוטי 
תורה וי עס שטייט '*=), בחודש השלישי 
גו' באו מדבר סיני וכמאמר רז"ל 
הנ"ל, אוריין תליתאי בירחא תליתאי), 

איז ביי די אַלע דריי חדשים ווערט 
דערמאָנט יציאת מצרים, 

אויף חודש ניסן שטייט'=), חודש 
האביב כי בו יצאת ממצרים. אױיף 
חודש אייר *) -- לחודש השני בשנה 
השנית לצאתם מארץ מצרים. (כאָטש 
אין פּשטות גייט דער לצאתם מארץ 
מצרים אויף בשנה השנית, איז דאָך 
אָבער ידוע װאָס שטייט אין זהך =) 
אַז חודש השני און שנה השנית איו 
כולא חד, במילא גייט דאָך דער 
לצאתם מארץ מצרים אויך אויף בחו" 
דש השני), אויף חודש סיון שטייט *), 
בחודש השלישי לצאת בני ישראל 
מארץ מצרים, 


הגם אַלע חדשים ציילן זיך צו 
חודש ניסן װאָס איז דער ראש חדשים, 
דער זמן פון יציאת מצרים, אָבער 
בפירוש ווערט דער ענין פון יציאת 
מצרים דערמאָנט נאָר ביי די דריי 
חדשים, 


איז דער טעם אױיף דעם, וויל 
די דריי ענינים : יציאת מצרים, ספירת 
העומר און מתן תורה זיינען אַלץ 
אופנים און מדריגות אין יציאת מצ- 
רים, װאָרום דער גמר יציאת מצרים 
איז בשעת מתן תורה, 


ז. אין די דריי זמנים, איז פּסח 
פאַרבונדן מיט אכילת מצה, ספירת 
העומר איז פֿאַרבונדן מיט שעורים, 


2) שמות יט, אי. 
3 שמות כג, טו 
4) במדבר א, א. 
5) חלק ג קי, בי 
6 שמות יט, אי 


שיהות 


כמאמר רז"ל") כל המנחות באות 
מן החטין וזו (מנחת קנאות) כ" 
ומנחת העומר כו' מן השעור'ן. און 
שבועות -- מיט שתי הלחם, חמץ 
תאפנה *), 

איז ניט פאַרשטאַנדיק: א) פאַר- 
װאָס קומט דער עומר פון שעורים, 
אַנדערש פון אַלע מנחות. אויף מנחת 
קנאות זאָגט די משנה") אַ טעם, 
כשם שמעשי' מעשה בהמה כך קרבנה 
מאכל בהמה, װאָס איז אָבער דער 
טעם אױיף מנחת העומר? ב) וי- 
באַלד אַז בפּסח איז אסור חמץ, וייל 
חמץ וייזט אויף ישות און איפן 
יצר הרע ?), איו פאַרװאָס עפּעס אַ 
גאַנץ יאָר איז דאָס מותר ביז אז שבו- 
עות איז דאָס ניט נאָר מותר נאָר די 
מצוה איז דוקא פון חמץ! 


ח. די דריי ענינים זיינען מרומו 
אויך אין פּסוק משכני אחריך נרוצה 
הביאני ‏ המלך חדריו. משכני גייט 
אויפן זמן פון יציאת מצרים, אחריך 
נרוצה --- אויפן זמן פון ספירת העומך, 
און הביאני המלך חדריו -- איף 
מתן תורה, 

די דערקלערונג אין דעם איו: 

דער חילוק פון ע;משכני" מיט 
ענרוצה" איז אין עטלעכע ענינים; 
א) משכני איז דער טייטש ציען: 
לשון משיכה, נרוצה -- לויפן. ב) 
משכני איז דער טייטש דו צי מיך. 
כנסת ישראל זאָגט צום אויבערשטן 
זי מיר מושך -- מלמעלה. אחריך 
נרוצה, מיר ועלן אַליין לויפן -- 
מלמטה למעלה. ג) משכני איז לשון 
יחיד און נרוצה -- לשון רבים, 


7) סוטה יד, א, 
8) ויקרא כג, יי 
) סוטה שם, 
460 אױבן שיחה צו פי בא. 


מנחות נב, ב. 








ל קוטי 


ט. בשעת יציאת מצרים, זיינען די 
אידן געווען משוקע במ"ט שערי 
טומאה, זיי זיינען קיין כלים ניט גע" 
װען צו אלקות, ואת ערום וערי. 
מער ניט װאָס נגלה עליהם מלף 
מלכי ‏ המלכים החקדוש ברוך ‏ הא 
בכבודו ובעצמו און האָט זיי אַרויס" 
געשלעפּט פון מצרים, 


װויבאַלד אַז דאָס איז געקומען ניט 
מצד זייער עבודה נאָר מצד אַ גיל 
אור מלמעלה, במילא האָט זיי דער 
גילוי ניט איבערגעמאַכט אין א פֿני" 
מיות, װאָרום זיי זיינען דאָך צו 
דעם קיין כלים ניט געוען מער 
ניט װאָס מצד דעם גילוי אור האָנן 
זיי זיך געצויגן צו ג-טלעכקייט. 


אויך איז פאַרשטענדלעך, אַז דער 
גילוי אור האָט אָנגערירט נאָר דעם 
נפש האלקית, װאָס זי איו א כלי 
צו הערן ג-יטלעכקייט, אָבער ניט דעם 
נפש הבהמית. ד. ה. אַז בשעת יציאת 
מצרים זיינען זיי נאָך ניט פטור 
געװאָרן פון דעם רע שבקרבם, װאַ" 
רום נפש הכהמית אין נאָך געבליבן 
בתקפה, 


דערמיט פאַרענטפערט דאָך דער 
אַלטער רבי *), װאָס עס שטייט, פי 
ברח העם. װאָרום אין פלוג איז ניט 
פאַרשטאַנדיק, אויבם מען װאָלט זאָגן 
פּרעח'ן ער זאָל זיי אַרױסלאָזן פריי 
אויף שטענדיק װאָלט ער דאָך דאָס 
מוזן טאָן, היינט פאַרװאָס האָבן זי 
געדאַרפט אַנטלױיפן 1 דערקלערט דער 
אַלטער רבי, ויילע בשעת יציאת 
מצרים איז נאָך דער רע בי זי 
אידן געווען בתקפו, האָט מען דעף" 
פאַר געדאַרפט אַנטלױיפן 


1 תניא פרק לא 
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י, לױט דעם איז פאַרשטאַנדיק 
דער לשון משכני, אין אַלע דער" 
מאָנטע דיוקים : 

א) לשון משיכה. קנין משיכה אין 
ניט גלייך צו קנין חזקה. אין משיכה 
טוט ער גאָר ניט אין דער עצם 
זאַך, די זאַך בלייבט װי פריער, עס 
גייט נאָר איבער מרשות המוכר לרשות 
הקונה,. אַזױ אוי בשעת יציאת 
מצרים, איז קיין שינוי אין זייעף 
פּנימיות נאָך ניט געװאָרן, מער גיט 
װאָס זיי זיינען אַריבער פון מצרים 
ערות הארץ אין רשות הקדושה. 

ב) מלמעלה --- וויילע עס איז נאָך 
ניט געווען קיין עבודה, 

ג) לשון יחיד --- וויילע דער גילױי 
אור האָט דערנומען נאָר דעם גפש 
האלקית און ניט דעם נפש הבהמית. 


יא. די כונה איז דאָך אָבער אַז 
דער נפש האלקית זאָל מברר זין 
אויך דעם נפש הבהמית. װאָרום אוב 
צוליב דעם נפש האלקית אַלײן, האָט 
די נשמה געקענט בלייבן למעלה, 
װאָרום הנשמה עצמה אינה צויכה 
תיקון כלל, ותכלית ירידתה למטה 
איז בכדי צו מברר זיין דעם נפש 
הבהמית *), װי עס שטייט, בכל לבבך 
זאָגן די רז"ל, בשני יצרך") און 
דורך דעם װאָס דער נפש האלקית 
איז מברר דעם נפש הבהמית, קומט 
צו אַן עלי' אויך אין נפש האלקית, 
מצד דער מעלה פון נפש הבהמית, 
אַזױ ‏ װי עס שטײט, ורב תבואה? 
בכוח שור *) 

דער חילוק פון אַ מענטשן מיט אַ 
בהמה איז: אַ מענטש, װיבאַלד ער 
2) תניא פרק לה 

3) דברים {, 1 

4) משלי יך, 9 


ברכות גך, א. 
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איז אַ בעל שכל, איז זיין רצון 
ומדות ניט מיט אַזאַ תוקף, וייל 
זיי ווערן אָפּגעשװאַכט דורך דעם װאָס 
זיי ווערן קאָנטראָלירט פון שכל, דאַ* 
קעגן אַ בהמה, זיינען אַלע אירע 
רצונות מיט אַ גרויסן תוקף, אַזױ 
אויך אין אַ מענטשן גופא, איז דער 
רצון פון נפש האלקית האָט ניט 
אַזאַ ‏ שטאַרקן תוקף וי דער רצון 
פון נפש הבהמית. און בשעת דער 
נפש האלקית פּועל'ט אין דעם נפש 
הבהמית אַז זיין רצון -- װאָס איז 
מיט אַ תוקף -- זאָל זיין אין אלקות, 
דורך דעם וװערט איך אין נפש 
האלקית אַ רצון תקיף צו אלקות, 


לויט דעם װעט מען איך פאַר- 
שטיין דעם טעם װאָס מנחת העומר 
קומט פון שעורים, מאכל בהמה, ויי- 
לע דער ענין פון עומר איז דער 
בירור פון נפש הבחמית, 


יב. דער אופן פון בירור המדות 
קומט דורך התבוננות. בשעת ער איז 
זיך מתבונן אין אלקות, ווערט ער 
נתעורר באהבה וביראה, 


בתחילת העבודה, ווען ער איז נאָך 
משוקע אין שערי טומאה, ד. ה. בשעת 
עס איז נאָך רעכט צו טאָן אַ דבר 
איסור רחמנא לצלן, איז ניט קין 
צייט אויף התבוננות, דעמאָלט מוז 
זיין גלייך דער ברח העם', כופה 
זיין זיך און אַנטלױפן פון רע. אָבער 
נאָך דעם וי ער איז שין אַרױס 
פון מצרים ערות הארץ, צו תאות 
איסור איז ער שוין ניט שייך און 
ער דאַרף זיך כופה זיין נאָר אין 
תאות חיתר, דעמאָלט איז אַ צייט 
אויף התבוננות און אתהפּכא, איבער" 
מאַכן די מדות אין אַ פּנימיות. 


לקוטי שיחות 


יג. לוט דעם װעט מען פאַרשטיין 
דעם לשון נרוצה -- אין די דער" 
מאָנטע דיוקים } 


א) לויפן, ניט גיין. די רצונות פון 
נפש הבהמית זיינען דאָך בתוקף 
ומרוצה כנ"ל, איז ווען מען פּועל'ט 
דורך עבודה אַז אויך דער נפש 
הבהמית זאָל װעלן אלקות, דאַן איז 
זיין רצון צו אלקות שטאַרקער פון 
דעם רצון פון נפש האלקית. 


ב) מלמטה למעלה -- וילע עס 
איז געקומען דורך עבודה. 


ג) נרוצה לשון רבים -- די עבודה 
איז ניט נאָר מצד דעם נפש האלקית 
נאָר אויך מצד דעם נפש הבהמית, 


און אויף ביידן זאָגט ער נרוצה 
לשון מרוצה -- אַז אויך אין נפש 
האלקית ווערט אַ מרוצה, װי גערעדט 
פריער אַז כאָטש דער נפש האלקית 
מצד עצמה איז במדידה והגבלה, דורך 
דעם אָבער װאָס ער פּועל'ט אַ מרוצה 
צו אלקות אין נפש הבהמית, וװערט 
אויך אין אים אַ מרוצה, װאָס דאָס 
איז די עלי' װאָס װערט אין נפש 
האלקית, 


יד, נאָך דער עבודה פון ספירת 
העומר קומט מען צו צום גילוי פון 
מתן תורה, װאָס בעת מתן תורה איז 
געווען ביטול במציאות. דער ענין 
פון בירור המדות איז ניט קיין ביטול 
במציאות, עס קומט דאָך דורך שכל 
און התבוננות,. שטייט ער דאָך אין 
זיין מציאות, אָבער בשעת מתן תורה 
איז על כל דיבור ודיבור פרחה 
נשמתם *), 


5) שבת פח, ב. 





ל ק וט י 


לויט דעם װעט מען פאַרשטין דעם 
טעם װאָס חמץ איז מותר א גאַנץ 


וא 


יאָר, ביז אַז בשבועות מאַכט מען 
דערפון אַ מצוה, כאָטש בפסח איז 
עס אסור, 


ביים אָנהױב פון דער עבודה, ווען 
דער רע איז נאָך בתקפו, מוו מען 
אַװועקלײגן דעם שכל -- חכמים המה 
להרע *). בשעת ספירת העומר, וען 
ער האַלט אין מיטן דער עבודה, 
קען ער פאַרטראָגן שכל,. עס מו 
גיט זיין חכמים המה להרע = דורך 
הקדמת ספירת העומר װערט בירוךר 
כל הרע, ביו אַז ער איז בביטול 
במציאות, אַז זיין גאַנצער מציאות 
איז אלקות, -- דאַן איו די מצוה 
בחמץ דוקא, װאָרום זיין שכל און 
טעם ודעת דאַרפן זיין אַ כלי צו 
אלקות, 


טו. רז"ל זאָגן *): בכל דור ודור 
ובכל יום ויום חייב אדם לראות את 
עצמו כאילו הוא יצא היום ממצרים, 
יעדער טאָג דאַרף מען דורכלעבן 
יציאת מצרים, במילא זיינען די אַלע 
דריי דערמאָנטע פּרטים פון יציאת 
מצרים פאַראַן אויך אין עבודת האדם 


יעדן טאָג. 
התחלת עבודת היום איז מודה אני 
כוי' הודו להוי', בחינת הודאה. ער 


האָט ניט קיין פאַרשטאַנד און האָט 
ניט קיין געפיל, עס איז נאָר א 
הודאה און אַ כללות'דיקער אַװעק" 
געבן זיך צו אלקות. דוגמת העבודה 
פון אָנהױיב יציאת מצרים -- חודש 
גיסן, 


6) ירמיי ד, כב, 
7 ההר חלק ב קפג, ב. 
8) פסחים קטז, ב. תניא פרק מו 
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דערנאָך איז די עבודה פון פּסוקי 
דזמרה און ברכות קריאת שמע און 
קריאת שמע, װאָס דאָס איז די עבודה 
פון התבוננות (אַפילו בפּסוק ראשון 
דק"ש;: שמע -- הבנה והשגה) 
און איבערמאַכן די מדות ביז מען 
קומט צו צו די העכסטע מדרינות 
אין אהבת החו', בכל לבבך, בכל 
נפשך ביו צו ובכל מאדך. דוגמת 
העבודה דחודש אייר, דער גאַנצער 
חודש --- ספירת העומר, 


דאָס איז דאָך אָבער װי ער אין 
נאָך במציאותו. דערנאָך קומט מען 
צו צו שמונה עשרה, כעבדא קמי' 
מארי' *), ביטול במציאות, אַז עף 
קען גאָר ניט ריידן, נאָר אד' שפתי 
תפתח, ער איז נאָר כעונה אַחרי 
הקורא. דוגמת העבודה דחודש סיון, 


טז. לױט דעם װעט מען אוױף 
פאַרשטיין װאָס עס שטייט ממחרת 
השבת דוקא און ניט ממחרת הפסח. 

ככדי מען זאָל קענען מברר זין 
אויך דעם נפש הבהמית, דאַרף מען 
אויף דעם האָבן אַ כוח עליון ביותר. 
כמאמר *), כּל הגבוה גבוה ביותר 
יורד למטה מטה יותר, 


און אַזױ וי ביי יציאת מצױים, 
מצד דעם װאָס אידן זיינען געװען 
משוקע אין מ"ט שערי טומאה, האָט 
געמוזט זיין דער גילוי פון בכבודו 
ובעצמו, װאָס דוקא ער האָט זיי גע" 
קענט אַרױסשלעפּן פון דאָרטן, און 
וי עס וװערט דערקלערט אין כתבי 
האריז"ל ?) אַז אַ מלאך אָדער שרף 


9 שבת * אי 

0 נתבאר בארוכה בשערי אורה ד"ה 
יביאו לבוש פרק יג ואילך. פרק לב ואילך, 
זע אויבן עמוך 249 און װײטער, 

1) סידור האריז"ל בהגדה, וצוד 
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וכו איז ניט נאָר װאָס זיי װאָלטן 
ניט געקענט קיינעם אַרױסשלעפּן פון 
דאָרטן, נאָר אדרבה אויך זיי װאָלטן 
דאָרטן איינגעשלונגען געװאָרן } 


װאָס דאָס איז דאָך ניט מער װי 
דער אַרױסגיין פון רע, היינט מכל 
שכן בענין ספירת העומר װאָס מען 
דאַרף איבערמאַכן דעם נפש הבהמית 
אַלײן, איז אַ ודאי אַז מען דאַרף 
אויף דעם האָבן אַ כוח עליון ביותר, 
װאָס ער זאָל זיך קענען אַראָפּלאָזן 
למטה און פּועל זיין אין דעם רעי. 

דערפאַר זאָגט ער ממחרת השבת: 
שבת איז די העכסטע מדריגה פון 
זמן, אָבער דאָס איז אויך בגדר הזמן, 
בגדר שבעת ימי ההיקף *), אין שבעת 
ימי ההיקף גופא -- איז דאָס די 
העכסטע דרגא. וכמאמר רז"ל") על 
פּסוק ויכל אלקים ביום השביעי, מה 
הי' העולם חסר מנוחה בא שבת 
בא מנוחה, מנוחה פון שבת איז שייך 
און אַן ענין אין עולמות. ממחרת 
השבת אָבער אין העכער פון שבת, 
אור שלמעלה מהשתלשלות, 


און דאָס מיינט וספרתם לכם ממחרת 
השבת -- בכדי עס זאָל זיין דער 
וספרתם לכם, נעמען די מ"ט ימים, 
די מדות פון נפש הבהמית, און מברר 
ומזכך זיין זיי (וספרתם מלשון ספירות 
ובהירות **)), מוז מען נעמען פון 
מחרת השבת, למעלה מהשתלשלות. 


(מלוקט מד"ה וספרתם תשי"א, 
להבין ענין מתן תורה, תשי"ג) 


יז,. דער דין ביי ספירת העומר 
איז, אַז אויב מען פאַרפעלט ח"ו איין 


2) שאלות ותשובות הרשב"א חלק א 

סימן ט, וראה ד"יה ויהי ביום השמיני תש"ד. 
3) בראשית רבה ספ"י (בשינוי לשון). 
44) לקוטי תורה ויקרא לה, בי 


לקוטי שי הות 


טאָג צו ציילן, ציילט מען די איבעריקע 
טעג אָן אַ ברכה). 

דער טעם איף דעם"): עס איז 
דאָ אַ דעה אַז די ניין און פערציק 
ימי הספירה זיינען באַזונדערע מצוות, 
ובמילא, אַפילו אויב מען פאַרפעלט 
אַ טאָג האָט עס ניט צו טאָן מיט 
די איבעריקע טעג, װאָרום יעדער 
טאָג איז דאָך אַ באַזונדער מצוה. 


נאָך אַ דעה איז, אַז ימי ספירה 
זיינען איין מצוה -- צו ציילן ניין 
און פערציק טעג, תמימות. ובמילא, 
אויב מען פאַרפעלט אַפילו איין טאָג, 
פעלט שוין אין תמימות, און מען 
קען שוין די מצוה מער ניט מקיים 
זיין, ולהלכה פירט מען זיך אַז מען 
ציילט די איבעריקע טעג אָבער אָן 
אַ ברכה, 


איז ניט פאַרשטאַנדיק: אויב מען 
נעמט אָן אַז אַלע ניין און פערציק 
טעג זיינען איין מצוה, היינט וי אַזױ 
מאַכט מען אַ ברכה אויף יעדער מאָל 
ציילן, ניין און פערציק ברכות, מען 
האָט דאָך געדאַרפט מאַכן ניט מער 
וי איין ברכה, בתחילה אָדער בסוף ? 


אויך איז ניט פאַרשטאַנדיק: נאָך 
דער דעה, ווען מען פאַרפעלט אין 
מאָל ציילן, איזן דאָך דאָס נוגע ניט 
נאָר צו די שפּעטערדיקע טעג נאָר 
אויך צו די פריערדיקע, עס איז דאָך 
איין מצוה, האָט געדאַרפט זיין דער 
דין אַז ביז צום לעצטן טאָג זאָל 
מען ניט קענען מאַכן קיין ברכה, 
מצד דעם חשש טאָמער װועט ער 


5) שולחן ערוך אורח חיים סימן תפט 
ס"ח, 

6) בנושאי כלי השולהן ערו שם 
בשו"ע אדמו"ר הזקן סיי' תפט סעיף כגיכרי 








ל ק ו טי 


פאַרגעסן צו ציילן, װעלן די פריעך" 
דיקע ברכות זיין לבטלה ") 


קען מען זאָגן: באמת זיינען דאָס 
טאַקע ניין און פערציק באַזונדערע 
מצוות. יעדע נאַכט איז אַ באַזונדער 
מצוה. די מצוה אין אָבער, אַז זי 
ערשטע נאַכט זאָל מען אילן די 
ערשטע ספירה, די צווייטע נאַכט די 
צווייטע ספירה, די דריטע נאָכט די 
דריטע, א. א. װו. במילא, אויב מען 
פאַרפעלט איין מאָל צן צייל, קען 
מען שוין ניט ציילן ווייטער. ולדוגמא ; 
אויב מען פאַרפעלט די צווייטע נאַכט, 
קען מען ניט זאָגן שפּעטער היום 
יום שלישי, יום רביעי וכ, - עס 
קען דאָך נים זיין קיין דריטע און 
פערטע אָן אַ צווייטע, ובמילא קומט 
אויס, אַז פאַרפעלן איין מאָל ציילן, 
איז אַ חסרון נאָר אין די וייטעךף" 
דיקע טעג אָבער ניט אין די פריעךף" 
דיקע, װיבאַלד יעדער טאָג איו אַ 
באַזונדער מצוה, 


ית. עס איז דאָ אַ חקירה בעגין 
ספירה, צי דער עצם ענין ספירה, 
ציילן, איז אַ מציאות, און די תורה 
זאָגט אַז די מציאות בענין העומף 
שמיטה ויובל וכו' זאָל זיין אַ מצוה; 
אָדער אַז מצד עצמה, אָן דער מצוה, 
איז עס גאָר קיין מציאות ניט. װאָ" 
רום מספּר לעצמו איז קיין מציאות 
ניט, נאָר מצד המצוה, איז מצוחי' 
אחשבי', װערט עס אַ מציאות. 


די נפקא מינה פון דער חקירה 
לדינא אי : אַן עבד שנשתחרר באמצע 
ימי הספירה, ובעת ער איו געװען 
אַן עבד האָט ער געציילט ספירה, 


7) ראה בח"י שם סק"ו, ובפרי מגדים 
שם משבצות סעיף קטן אי 
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צי קען ער איצטער ציילן מיט אַ 
ברכה : אוב מען װעט זאָגן אַז דער 
עצם ענין פון ספירה איז אַ מציאות, 
איז װיבאַלד ער האָט איךף פריער 
געציילט, קען ער שפּעטער ציילן מיט 
אַ ברכה, אויב אָבער מען װעט זאָגן 
אַז די גאַנצע מציאות הספירה איז 
נאָר מצד המצוה, איז װיבאַלד אַז 
פריער איז עס ביי אים קיין מצוה 
ניט געווען, איז דאָך די מציאות נִיט 
געווען, פּונקט וי ער װאָלט גיט 
געציילט, במילא קען ער איצטער קיין 
ברכה גיט מאַכן, 


-- גר שנתגייר באמצע ימי הספל" 
רה -- איז קין שאלה ניט, ווייל 
ער װערט דאָך אַ ניײער מענטש, 


כקטן שנולדג == 


די שאלה קלערט אויך דער מנחת 
חינוך *), ער קלערט דאָס אָבער גיט 
מצד װאָס עס פעלט במציאות הספי"ה, 
נאָר לויט דער סברא אַז די גאַנצע 
גיין און פערציק טעג זינען אײן 
מצוה. ובמילא איז זיין שאלה גניט 
נאָר בעבד שנשתחרר נאָר אויך בקטן 
שנתגדל באמצע ימי הספירה. הי" 
באַלד אַז זיין שאלה איז מצד דעם 
װאָס אַלע טעג זײגען איין מצה, 
איז די שאלה שייף אויך ביי קטן 
שנתגדל, כאָטש אַז ביי אַ קטן אין 
אויך פריער פאַראַן אַ מצוה מצף 
החינוך, װיבאַלד אָבער אַו דאָס אין 
נאָר מדרבנן, קען מען זאָגן, אַז מצוה 
דרבנן העלפט ניט להשלים מצון} 
דאורייתא. 


אָבער לויט װי עס איז דערקלערט 
געװאָרן, אַז יעדער טאָג אין אַ בא" 
זונדער מצוה, און דער טעם איז נאָר 


8) מצוה שו 








פדפ לקוטי 
װאָס עס קען ניט זיין קיין דריטער 
טאָג אָן אַ צוייטן וכו'י, במילא איז 
דאָך דאָס װאָס מען דאַרף אָנקומען 
צו די פריערדיקע טעג אין דאָס 
ניט צו דער מצוה שבהם, נאָר צו דער 
מציאות שבהם, איז דערפאַר די שאלה 
נאָר לגבי עבד שנשתחרר, ובאַלד 
אַז פריער איז כלל קיין מצוה ניט 
געווען בספירתו, איז ניטאָ די מציאות, 
אָבער ביי קטן שנתגדל איז עס קין 
שאלה ניט, װאָרום אויך א מצוה 
דרבנן, איז מצותי' אחשבי', מאַכט 
אַ מציאות, 


יט. היוצא מזה: עס איז דאָך אחכה 
לו -- למשיחה -- בכל יום שיבוא, 
היינט ביינאַכט, צי מאָרגן אינדער- 
פרי, אין מיטן די ימי הספירה, 


-- דער צמח צדק האָט אַמאָל 
גערעדט וועגן ביאת המשיח אין אַזאַ 
זמן װאָס שטייט אַז ער קען ניט 
קומען. האָט איינער אַ פרעג גע- 
טאָן: היתכן?! עס שטייט דאָך אַז 
אין דער צייט קען ער ניט קומען! 
האָט אים דער צמח צדק געענטפערט: 
זאָל ער קומען, און אַז ער װעט קו- 
מען װעט מען דאָך פאַרענטפערן אַלע 
קשיות, װעט מען פאַרענטפערן אויך 
די קשיא -- 


איז אַפילו לדעת הפּוסקים אַז מצות 
ספירת העומר בזמן הזה איז נאָר 
מדרבנן '"), װעט מען דאַן אויך קע- 
נען ציילן מיט אַ ברכה, כנ"ל, 


9) הובא בשו"ע אדה"ז אורה חיים סימן 
תפט. 


שי ח וו ת 


כ. עס שטייט אין דברי רז"ל, און 
אין רמב"ן איז ער אין דעם מאריך, 
אַז די מצות װאָס מען איז מקיים איצ- 
טער זיינען ציונים צו די מצות דלע- 
תיד, װי מיר זאָגן, ושם נעשה לפניך 
כו' כמצות רצונך, אַז לעתיד דוקא 
װעט זיין כמצות רצונך, אָבער די 
מצות וועלכע מען איז מקיים איצ- 
טער זיינען זיי ניט בתכלית השלימות 
און זיי זיינען בדוגמת הכנה צו די 
מצוות פון לעתיד *) 


פונדעסטוועגן, דאַרף מען ניט ממעט 
זיין חס ושלום אין דער טיערקייט 
פון מצוות דעכשיו, װאָרום דוקא דורך 
זיי קומט מען צו צו די מצוות דלעתיד, 
וידוע *) אַז הגורם לדבר איז העכער 
פון דער זאַך וועלכע ער איז גורם, 


ובפרט זעט מען דאָס במצות הספי- 
רה -- װאָס כללות ענין הספירה 
איז אַן הכנה צו מתן תורה -- אַז 
דוקא דורך דעם װאָס מען ציילט 
איצטער ספירה, װועט מען קענען ציילן 
אויך לעתיד מיט אַ ברכה, 


װאָס פון דעם זעט מען דאָך די 
מעלה פון דער עבודה פון איצטער 
בזמן הגלות, וכמאמר רז"ל-): יפה 
שעה אַחֹת בתשובה ומעשים טובים 
בעולם הזה מכל חיי עולם הבא, 
(משיחת אחש"פ, תשי"ג) 


4640ע המשך תרל"ז 
ואילך, 
1זע זאָרט פרק טף 


2) אבות פרק ד משנה י. 


וככה פרק יז 








ל ק ו טי 


שי ח והת 


פרשת בהר 


א. אין אָנהױב סדרה שטייט, ויך" 
בר הוי' אל משה בהר סיני גו' ושבתה 
הארץ שבת להי' זאָגט אױף דעם 
רש"י בשם תורת כהנים: מה עגין 
שמיטה אצל הר סיני והלא כל המצות 
נאמרו מסיני, אלא מה שמיטה נֵאמרו 
כללותי! ודקדוקי' מסיני אף כולן 
נאמרו כללותיהן ודקדוקיהן מסיגי, 


דאַרף מען פאַרשטײן, פאַרװאָס איז 
דער לימוד ;בהר סיני" ביי מצות 
שמיטה דוקא, דער לימוד האָט דאָך 
געקענט שטיין ביי אַן אַנדער מצוה 
(ביי וועלכער עס וערן אויסגערעכנט 
אירע פּרטים) און פון יענער מצוה 
װאָלט מען אָפּגעלערנט אויף אֲלע 
מצות שכל דקדוקיהן נאמרו מסיני? 


אין פּשטות קען מען ענטפערן, ווייל 
מצות שמיטה שטייט שוין בכללוז 
אין פּ' משפּטים (נאָך מתן תורה) 
ובשביעית תשמטנה ונטשתה, און אין 
פּי . בהר חזר'ט זי זיך איבער בדרף 
פּרט. דאָס איז אָבער נאָך ניט גענו" 
גענד, ווייל עס זיינען דאָ נאָך מצות 
וועלכע שטייען אין פ' משפּטים. 


און נאָך שװוערער איז: א מצוזת 
פון וועלכער מען לערנט אָפּ אויף אַלע 
מצות, האָט זי דאָך געדאַרפט זיין אַ 
מצוה כללית, פאַרװאָס האָט מען אוים" 
געקליבן מצות שמיטה װאָס איז לכאו" 
רה אַ מצוה פּרטית און האָט כמה 
וכמה הגבלות : נוהג רק בזמן שהיובל 
נוהנ; און אֲפילו לויט די דיעות אַו 
עס איז נוהג אויך בומן הוה, איז 


דאָס אָבער לדעת רוב הפּוסקים נאָר 


מדרבנן ), דאָס איז אַ הגבלה בומן 
ס'האָט אויך אַ הגבלה במקום: אין 
ארץ ישראל דוקא און ניט אין חול 
לארץ ', 

מוז מען דערפאַר זאָגן אַז מצות 
שמיטה איז אין אַ געוויסן זין אַ מצוה 
כללית, װי מען עס וייטער דער" 


קלערן, 


ב. ווייטער אין פּסוק זאָגט ער 
שש שנים תוורע שדך ושש שנים 
תזמר כרמך גו'י. אין פלוג, צו װאָס 
דאַרף מען דאָס זאָגן, װיבאַלד דאָס 
איז דאָך ניט קיין ציווי נאָר אַן עגין 
פון רשות, איז מהיכי תיתי אַז מען 
טאָר עס ניט, װאָס מען דאַרף זאָגן 
שש שנים גו'? 

מוז מען זאָגן, אַז אויך דער שש 
שנים תזרע שדך גו' גייט אַריין 
אין דעם ענין פון מצות; שמיט, 
די מצוה איז ניט נאָר וכשנה השבי" 
עית שבת שבתן, נאָר אויף שש 
שנים תזרע גוי איז אַ טייל פון דער 
מצוה, 

דאָס איז אין צוויי אופנים ; 

א) ס'איז אַ הכנה צו מצות שמיטה. 
בכדי צו קענען דורכפירן דעם ובשנה 


) ירושלמי בפרק השולח. הובא ברש"י 
ובתוספות גיטין לן, א, רמב"ם הלכות 
שמיטה ויוכל פרק י הלכה טס (לפירוש 
הבית יוסף יורה דצה סימן שלא בתחלתן 
-- וראה כסף משנה שם פרק ט הלפת 
ב. טור ירה דעה סימן שלא. היוף 
מצוה פך, 

2) קידושין לו, ב. רמב"ם הלכות שמיטה 
ויובל פרק ד הלכה כה. טור שם. חינוף 
שם. 





24 לק וטי 
השביעית שבת שבתון איז דאָס דורך 
דער הכנה פון שש שנים תזרע גוי 

ב) דאָס איז דער תכלית פון מצות 
שמיטה, דער תכלית הכוונה פון שב- 
תון שבשנה השביעית איז בכדי אַז 
דערנאָך זאָל זיין שש שנים תזרע 
גוי, 

ג. דער ענין פון שמיטה כפּשוטו 
איז, אַז בשנה השביעית דאַרף זיין 
שבתון לארץ, שדך לא תזרע וכרמך 
לא תזמור וגוי. בשנה השביעית דאַרף 
זיין שבתון אין די אַלע ענינים פון 
מלאכות הארץ פון װאָס מען מאַכט 
לחם וכו' שעליו יחי' האדם, 

וכי תאמרו מה נאכל? אויף דעם 
ענטפערט די תורה: וציויתי את בר" 
כתי גױ ועשת את התבואה לשלש 
השנים, 

דער תוכן פון דעם ענין פון מצות 
שמיטה איז: מען מאָנט ביי א אידן 
אַז איין מאָל אין זיבן יאָר זאָל ער 
זיך געזעגענען פון אַלע ענינים אַר" 
ציים, ערדישע באַדערפענישן, ער זאָל 
ניט האָבן צו טאָן מיט מלאכות 
הארץ װאָס זיינען פאַרבונדן מיט דעם 
לחם שעליו יחי' האדם, און ער זאָל 
זיך אינגאַנצן פאַרלאָזץ אויף דעם 
אויבערשטן, אַז ער װעט אים געבן 
זיין פּרנסה למעלה מהטבעי 


אַ סדר אױיף אַלע מאָל איז עס 
ניט. רוב הזמן -- בכמות -- דאַרף 
אַ איד האָבן צו טאָן מיט עניני העולם, 
צוליב עבודת הבירורים. דאָס איז 
דאָך דער ענין װאָס התהוות העולם 
איז געווען דורכן שם אלקים בגימט- 
ריא הטבע, בכדי דער אדם זאָל זיך 
עוסק זיין על פּי תורה אין די ענינים 
פון טבע, און דורך דעם מברר ומזכך 
זיין די עניני הטבעי 


שי ח ות 


אָבער אין געוויסע צייטן, מאָנט 
מען ביים אידן, ער זאָל אַרױס פון 


וועלט. הגם מען דאַרף איר טאַקע 
מברר זיין, אָבער בזמן מן הזמנים 
דאַרף זיין די תנועה. צו שטעלן 


זיך העכער פון ועלט. 

ד,. די צויי ענינים זיינען אָפּ- 
הענגיק איינער פון צווייטן 

בכדי עס זאָל זיין די תנועה פון 
שטעלן זיך העכער פון װעלט, ושבתה 
הארץ שבת להו', הי' הוה ויהי" 
כאחד, װאָס העכער פון שם אלקים 
בגימטריא הטבע, איז דאָס דורך דעם 
װאָס האָבנדיק צו טאָן מיט עניני העו- 
לם איז עס על פּי תורה. 

װאָס דאָס איז דער ערשטער אופן. 
אַז דער שש שנים תזרע שדך גױ 

--- װאָס דער טײטש תזרע שדך 
גי איז, אַז אין שדה היט ער זך 
אויס אין אַלע ענינים לױט דעם 
שולחן ערוך אַזױ װוי כלאים וכו -- 

איז אַ הכנה צום ובשנה השביעית. 

דער צווייטער אופן: בכדי עס זאָל 
קענען זיין דער בירור פון עניני 
העולם, איז דאָס דוקא דורך דעם 
װאָס אַמאָל שטעלט ער זיך אין זיין 
עבודה העכער אין גאַנצן פון וועלט. 
װאָס דאַן, אויך קומענדיק אין וועלט, 
איז ניט נאָר װאָס ער װערט ניט 
אַרײנגעשלעפּט אין איר, נאָר אדרבה, 
ער מאַכט פון װעלט גופא אַ כלי 
צו אלקות. 

אַזױ װי עס שטייט אין קונטרם 
עץ החיים '), אַז בכדי צו האַלטן בי 
יחודא ‏ תתאה וי מען דאַרף. מז 
זיין דער הרגש, בכללות על כל פּנים, 
פון יחודא עילאה, 


3) פרק ז ואילך. 





לק וו טי 


װאָס דאָס איז דער צווייטער אופן: 
דער תזרע שדך גו' איז דער תכלית. 
אָבער אַנדערש קען ניט זיין דער 
בירור פון וועלט, סיידן עס איו דאָ 
אויך די תנועה פון אױסטאָן זיף 
פון וועלט, 


ה. אויף דעם זעלבן אופן געפינט 
מען אויך אין דעם ענין פון שבת 
מיט ששת ימי החול, 

אין די זעקס טעג פון װאָך איז 
עבודת הבירורים,. ששת ימים תע" 
בוד '). אָבער שבת איז בורר אסור. 

דעריבער שטייט ביי שבת ובל 
אלקים, --- עס ענדיקן זיך די העל" 
מות פון שם אלקים און עס לײכט 
דער שם הי' שלמעלה מהטבע ) 

און די צויי ענינים פון שבת 
וחול זיינען, װי דערקלערט, אָפּהעג" 
גיק איינער פון צווייטן. 


ו! באמת איז דאָ אַ מעלה אין 
שמיטה אױף שבת. שבת איז דאָד 
אָסור בעוכדין דחול, שטייט דאָך דער 
מענטש דאַן העכער פון װעלט און 
האָט מיט איר קיין פֿאַרבונד גיט, 


אָבער אין שמיטה מעג ער דאָך סאָן 


אַנדערע ענינים פון עובדין דחול, עה 


איז אין װעלט, און פונדעסטועגן 
ושנתה הארץ שבת להוױ'ן גיט קין 
ענין פון עבודת הבירורים שבשם 
אלקים, נאָר שבת להוי' שלמעלה מה" 
עולם, כאָטש אַז ער איז אין װעלט. 


אין! װעלט גופא איז ער ממשיך 
דעם שם הוי' שלמעלה מהעולם לגמרי. 
און דאָס איז על דרך דעם פירוש 


4 זע אויבן עמוד 189 הערה 8, 
65 זע אויבן צמוֹדר 268, 
6 זע עתולדות יעקב יוסף" אָנפאַנג מי 
כּהו. 
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על-פּי תורת הבעל שם טוב: ושבתה 
הארץ -- שביתה וביטול אין ארץ); 
מען טראָגט אַריין שביתה אין די 
ענינים ארציים גוסא, 


ז. דערמיט װעט מען אויך פאֲָר" 
שטיין װאָס עס שטײט אין הש" 
אויפן פּסוק שבת להי': ;לשם ה' 
כשם שנאמר בשבת בראשית". אין 
פלוג, װאָס טוט רש"י דאָ אױף? 
אָבער לט דעם װאָס מען װאָט 
פריער גערעדט איז עס פאַרשטאג" 
דיק: װיבאַלד אַן שמיטה מעג שר 
טאָן עובדין דחול, מען האָט צװטאָן 
מיט װעלט, האָט מען דאָך געקענט 
מיינען, אַז דער איסור החרישה קרפ" 
עה אין שמיטה, איז ניט קיין ענין פון 
הוי' שלמעלה מהעולם, נאָר אַן עגין 
פון עבודת הבירורים, ועל דרך זי 
מצות פון שש שנים תזרע גה', װאָס 
זייער ענין איז בירור אין װעלט 
גופא, ניט העכער פון װעלט; 


באַװאָרנט עס רש"י און זאָגט, אַז 
דאָס אין אַן ענין פון עלשם הה' 
כשם שנאמר בשבת בראשית.., עס 
איז אַן ענין פון שביתת הארץ שממ" 
נה תצא לחם, עיקר חיות האדם, 
איז! עס אַ הפשטה פון װעלט כשם 
וי ביי שבת בראשית. און דאָס װאָס 
מען מעג טאָן אַנדערע עובדין דחול, 
איז דאָס נאָך אַ וייטערדיקע מעלה, 
אַז אין עובדין דחול גופא טראָגט 
מען אַריײין דעם אור הי' שלמעלה 
מהעולמות לגמרי ', 


ח. לויט דעם װעט מען אויך פאַר" 
שטייןן װאָס מצות שמיטה איו א 
מצוה כללית; דאָס אי דער תוכן 


) ע אוױיך אויבן עמוד 107, 








26 ל ק ו טי 
פון אַלע מצות. נאָר אין מצות שמיטה 
איז דאָס בגילוי. 

דער אַלטער רבי דערקלערט אין 
תניא? אַז דער עסק אין תורה ומצות 
און תפלה, איז אַן ענין פון מסירת 
נפש ממש כמו בצאתה מן הגוף כו' 
שאינה מהרהרת בצרכי הגוף אלא 
מחשבתה מיוחדת ומלובשת באותיות 
התורה והתפלה. ד, ה. אַז בשעת עסק 
התורה ומצות ותפלה דאַרף זיין דער 
הרגש פּונקט וי ער איז שוין נאָך 
יציאת הנפש מהגוף, אליך הוי' נפשי 
אשא, 

פון דער צווייטער זייט, מאָנט מען 
ביי אים, אַז יעדער מצוה זאָל ער 
מקיים זיין כתיקונה, מיט אירע הגב- 
לות אין זמן און מקום און מיט 
אַלע דקדוקים װאָס אין יעדער מצוה, 
װאָס דאָס זיינען דאָך הגבלות פון 
וועלט. 

דאָס הייסט אַז דער ענין פון מצות 
איז: מען דאַרף נעמען די תנועה 
פון מסירת נפש, אױסגעטאָן פון גוף 
און גשמיות, און מיט דער תנועה 
גופא מקיים זיין די מצוה בכל פרטי' 
ודקדוקי' : המשכת בלי-גבול (אומבאַ- 
גרענעצטקייט) בגבול (אין באַגרע- 
נעצטקייט), 

נאָר אין סתם מצות איז דאָס 
פאַרבאָרגן, דאָס הערט זיך נאָר אָן 
אין דעם אופן קיום המצות. אָבער 
ביי שמיטה איז דאָס בגלוי און עס 
הערט זיך אָן אין דער מצוה אַליין. 


ט. פון װאַנען נעמט מען דעם כח 
אויף דעם! -- פון הר סיני. 
רזיל דערציילן') אַז בשעת מתן 


8) פרק מֿא. 
9) מדרש תהלים סח, יז (הוצאת בובר) 
וואה גם כן מגילה כט, א. 


ש י ח ו ת 


תורה, האָבן זיך צונויפגעקליבן אַלע 
בערג, און יעדער באַרג האָט גע" 
טענה'ט אַז מען זאָל געבן די תורה 
אויף אים. הר תבור האָט גע'טענה'ט 
אַז ער האָט אַ מעלה אין זיך, וויילע 
ער איז דער העכסטער באַרג. הר 
כרמל האָט גע'טענה'ט אַז ער האָט 
געהאָלפן צו קריעת ים סוף. האָט 
זי דער אויבערשטער געעגטפערט, 
למה תרצדון, פאַרװאָס ווילט איר זיך 
משפּט'ן -- תרצדון מלשון תרצו דין 
-- הרים גבנונים, דערמיט װאָס איר 
זייט גרויס ביי זיך זייט איר בעלי 
מומים -- גבנונים מלשון גבן או 
דק -- ההר חמד אלקים לשבתו 
איז דאָס הר סיני, דמכיך מכל טוריא, 
נידעריקער פון אַלע בערגי 


ולכאורה איז ניט מובן, ממה נפשך, 
אויב די מעלה איז אין שפלות (ני" 
דעריקייט) האָט מען געדאַרפט געבן 
די תורה אין אַ טאָל, אָדער על כל 
פּנים אויף אַ גלייכן אָרט און ניט 
אויף אַ באַרג ; אויב די מעלה איז אין 
הגבהה (הויכקייט), האָט מען געדאַרפט 
געבן אויף בערג װאָס זיינען העכער 
פון סיני? 

נאָר דער ענין איז, אַז די כוונה 
פון מתן תורה איז פאַראייניקן די צוויי 
קעגנזאַצן, עס זאָל זיין גשמיות און 
מאַכן פון גשמיות גופא אלקות. 
און דאָס איז מרומז אין הר סיני, 
דמכיך מכל טוריא, שפלות און הגבהה 
צוזאַמען. 


און פון דעם ענין קבהר סיני" 
איז געגעבן געװאָרן אידן דער כוח 
אויף מצות שמיטה װאָס זי איז כללות 
כל המצות, אויף מאַכן פון גשמיות 
גופא אלקות און דורכפירן די כוונה 
פון דירה לו יתברך בתחתונים. 





ל ק ו טי 


י; דערמיט װעט מען אויך פאַר" 
שטיין װאָס אומעטום שטייט דער 
לשון ,מסיני? : משה קבל תורה מסי" 
ני, הלכה למשה מסיני, כל מה שתל" 
מיד ותיק עתיד לחדש נאמר למשה 
מסיני, ועוד. אין פלוג -- װאָס איז 
נוגע דער ענין פון סיני, דער עיקר 
איז דאָך אַז געזאָגט האָט עס דער 
אויבערשטער, װאָס ער יתברך אין 
דאָך דאָ אומעטום, לית אֲתר פנ 
מיניי, װאָס איו דער דיוק מסיגי 
דוקא? 

אָבער לױט דעם אױבן געאָגטן 
וװעט מען עס פאַרשטײן: דער תכ" 
לית פון תורה איז צו פֿאַרבינדן 
צוויי הפכים, הר און מכיך, מאַכן 
פון תחתונים אַ דירה לו יתברן. 


װאָס דאָס אין דער איפטו פון 
מתן תורה ניט נאָר אויף דעם װאָס 
די אָבות האָבן מקיים געווען די 
גאַנצע תורה איידער זי איז געגעבן 
געװאָרן, װאָס דאָס איז דאָך אַן ענין 
פון אינו מצווה ועושה, נאָר אויךף 
אויף די שבע מצות בני נח און 
אַפילו אויף די מצות שנצטו במרה. 
אַזױ װי עס שטייט אין מדרש רבה *), 
אַז פאַר מתן תורה איז געװען אַ 
גזירה אַז שמים מיט ארץ זאָלן 
ניט האָבן קיין חיבור, השמים שמים 
לה' והארץ נתן לבני אדם, ובמתן 
תורה ביטל הגזירה, איז װװיבאַלד אַז 
דער גאַנצער ענין פון מתן תורה 
איז חיבור שמים וארץ, דערפאַר אין 
מתן תורה געווען בהר סיגי, -- די 
פאַרבינדונג פון צוויי הפכים, 


דערפאַר ווערס כסדר באַטאָנט אַן 
תורה איז געגעבן געװאָרן מסיני, ווען 


0) שמות ובה פרשה יב, ג. 
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איינער װעט טענה'ץ, וי אַזױ קען 
איך פאַרבינדן צוויי הפכים, װעט מען 
אים זאָגן: פון סיני האָסטו אויף 
דעם אַ כוח. מה דאָך אין אַ דומם, 
דער נידעריקסטער פון אַלע סונים, 
האָט דער אויבערשטער אַרײנגעגעבן 
דעם עגין פון פֿאַראיניקן הפכים, 
היינט מכל שכן אַ מענטש, אַ מדבר, 
דער העכסטער פון אַלע סוגים, האָט 
אַװדאי א כוהת צו מיחד זיין צַולל 
הפכים, און דורכפירן די כונה פון 


דירה לו יתברך בתחתונים, אַן די 
תחתונים גופא זאָלן זיין אַ דירה 
לוֹ יתברך. 

יא. די פאַראייניקונג פון הפנים 


װאָס אין הר סיני כפּשוטו אין דאָך 
אין דעם ענין פון התנשאות און בי" 
טול, אַזױ וי אין תורה אין דאָך יש" 
דער ענין בדיוק, איז אויסער דעם אל" 
געמיינעם רמו, יחו מעלה ומטה, 
איז אין דעם מרומו אויך דער עגין 
פון פאַראײיניקן די הפכים אין דעם 
ענין פון התנשאות און ביטול, וי 
עס דאַרף זיין אין דעם מענטש װאָס 
לערנט תורה און איז מקיים מצ, 


און אין דעם זיגען פֿאַראַן עט" 
לעכע אָנװוייזונגען : 


יב. א) צו קבלת התורה פאָדערן 
זיך צוויי תנאים ; 


(א) תוקף והגבהה, ניט שעמען זיך 
פאַר די אָפּשפּעטערס. לא להתבייש 
מפני בני אדם המלעיגים, איז דער 
אָנהױב פון גאַנץ שולחן ערוך, גיט 
נתפּעל װערן פון קיינעם אין דער 
וועלט און האָבן אין זיך די ריכטי" 
קע שטאַרקייט אויף לערנען תורה 
און מקיים זיין מצוות. (ב) ביטול 
וענוה, װאָרום אויף גאוה שטייט דאָך, 
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אין אַני והוא יכולים לדור')). אַ 
כלי צו תורה ומצות -- איז ביטול 
דוקא. ונפשי כעפר לכל תהי' (דע- 
מאָלט קומט) פתה לבי בתורתך וב" 
מצותיך כו'. 

און די צוויי ענינים, תוקף והגבחהה 
און ביטול וענוה, זיינען ניט קין 
סתירה איינער צום אַנדערן. װאָרום 
דער תוקף װאָס ער האָט איז ניט 
מצד זיינע ישות. ד. ה. מצד זין 
אייגענער מציאות. ער ווייסט גוט זיין 
מעמד ומצב, אַז יעדער איינער איז 
בעסער פון אים, -- מכיך מכל טו- 
ריא, -- און פונדעסטוועגן האָט ער 
תוקף אין תורה ומצות,. מצד דעם 
װאָס ער גייט טאָן דעם אויבערשטנס 
רצון, און ער איז אויף אַזויפיל אי- 
בערגעגעבן און אַרײנגעטאָן אויף צו 
מקיים זיין דעם אויבערשטנס רצון, 
אַז ער קריגט אין דעם דעם גרעסטן 
תוקף און עס פאַלן אָפּ אַלע מניעות 
ועכובים, 


ער שטייט אין אַ ביטול בתכלית, 
און פונדעסטוועגן שטייט ער אין הג" 
בהה ותוקף מקבל צו זיין די תורה 
און איר מקיים זיין במסירת נפש. 


יג. ב) נאָך טיפער -- פון דעם 
װאָס די אַנדערע בערג זיינען גע- 
קומען צום אויבערשטן טענה'ן מען 
זאָל געבן די תורה אױיף זיי מצד 
דעם װאָס זיי זיינען הויכע בערג, איז 
פאַרשטאַנדיק אַז דער ענין פון הר 
איז אַ מעלה. 


אויב הר װאָלט געמיינט ניט מער 
וי סתם אויפגעבלאָזנקייט, װאָלט דאָך 
מלכתחילה ניט געווען קיין סברא ביי 
די הרים אַז דאָס זאָל זיין אַ טעם 


1 סוטה ה, אי 


לקוטי שי חות 


אויף געבן די תורה אויף זיי, אדר" 
בה, לא תמצא בגסי הרו"-), מוז 
מען דאָך זאָגן אַו דאָס אין אַזאַ 
הגבהה װאָס איז אַ מעלה. 

אַזױי שטייט אויך אין חסידות אַז 
דער ענין פון הר איז אויסלייטערונג 
און דערהויבונג פון דומם, צומח שב- 
דומם '*), און פונדעסטוועגן זאָל מען 
דאַן גופא שטיין בתכלית הביטול וה- 
שפלות. 

די זעלבע זאַך איז אויך אין רוח" 
ניות. עס איז דאָך אין עני אלא בדעת 
ואין עשיר אלא בדעת *) איז דער 
ביטול פון ונפשי כעפר לכל תהי' 
װאָס עס מאָנט זיך אַלס אַ הכנה 
צום פּתח לבי בתורתך ובמצותיך כו 
-- מאָנט מען עס אַפילו ביי אַן 
עשיר בדעת, אַז וויסנדיק אַז ער איז 
אַן אמת'ער עשיר -- זאָל ער באותה 
שעה זיין באמת, כעפר לכל, 


אַזױ װי עס איז באַואוסט דער 
פּירוש אין דעם ענין: והאיש משה 
ענו מאד מכל האדם אשר על פּני 
האדמה '), אַז הגם משה רבינו האָט 
געוואוסט זיינע מעלות, אַז די תורה 
איז געגעבן געװאָרן דורך אים, פוג- 
דעסטװועגן האָט ער זיך געהאַלטן 
קלענער מכל האדם אשר על פּני 
האדמה, אַפילו פון דעם דור פון 
עקבתא דמשיחא, וייל ער האָט גע- 
האַלטן אַז די מעלות זיינע האָבן זיך 
אָנגעהױיבן דערפון װאָס דער אויבער" 
שטער האָט אים געגעבן, און אויב 
אַן אַנדער אידן װאָלט מען געגעבן 


2) עירובין נה, אי 

23 זע אױיך ספר המאמרים תש"ד עי 
4, 

4 נדרים מא, א. 

5) במדבר יב, גי 








ל ק וט י 


אַזעלכע מעלות, װאָלט יענער אױפ" 
געטאָן מער פון אים, 


מצד דעם ביטול פון משה'ן, װאָס 
ער אי ביי זיך ניט געוען בהת" 
נשאות, אַפילו צוליב די מעלות וועל" 
כע ער האָט פאַרמאָגט, איז ער געווען 
אַ כלי צו תורה און די תורה אי 
דורך אים געגעבן געװאָרן, 


יד,. לוט דעם װעט מען אויך פאַר-" 
שטיין דעם דיוק הלשון משה קבל 
תורה מסיני. װאָרום אין פלוג, װאָס 
איז נוגע װער עס האָט די תורה 
מקבל געוען, דער עיקר איז דאָך 
אַז די תורה קומט פון אױבערשטן? 

אָבער וי מ'האָט גערעדט פריער 
איז עס פאַרשטאַנדיק. די אָנװייזונג 
פון דעם װאָס משה קיבל איזן אַזױ 
װי די הדגשה װאָס תורה קומט 
מסיני. יעדער איד װאָס גייט צו 
צו תורה, דאַרף אין זיך מגלה זיין =) 
די תכונות פון משה'ן, אין ביידע 
עניגים ; 


א) תוקף און ביטול צװאַמען, וי 
עס שטייט אויף משהץן, ויהי בישורון 
מלך'), און צװאַמען דערמיט -- 
ענו מאד מכל האדם. ב) ענוה -- 
אויך וויסנדיק די אייגענע מעלות. 


טו, דאָס איז אויך דער ענין װאָס 
אין די װאָכן צװישן פּסח און שבו" 
עות, נאָך דעם בהוציאך את העם 
ממצרים און פאַר דעם תעבדון את 
האלקים על ההר הוה, לערגט מען 
פּרקי אבות, אַלס אַ הכנה צו מתן 
תורה, (װאָרום איז מסכת אָבות רעדט 
זיך וועגן מדות ודרך ארץ, און דרך 


6 תנא פרק מב ריש פרק מה 
7 זע לקוטי תורה דברים מה, א, 
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ארץ קדמה לתורה =))) איז די הת" 
חלה פון מסכת אָבות -- משה קבל 
תורה מסיגי, ד. ה. אַו די התחלת 
ההכנה צו קבלת התורה איה אַו 
יעדער איד זאָל שטיין אין די תכו" 
נות פון משה און סיני. װאָס דאָס 
איז די ערשטע הכנה צוֹ קבלת התורה 
בשמחה ובפּנימיות, 


(מלוקט משיחות ש"פ בהר תשח". 
שבת מברכים חודש אײר תשט") 


טז. לוט דעם װעט מען אויף 
פאַרשטיין, װאָס רב יוסף האָט גפ" 
זאָגט "): לא תיתני ענוה דאיכא אנא, 
װאָס אין פלוג איז דאָך דאָס גוֹתמא 
װאָס ער האַלט זיך פאַר אַן שניף 
דער היפּך פון ענוה ? 

פאַראַן װאָס דערקלערן, אַז ר' יוסף, 
לפי דעתו, האָט אים גיט געקומט 
קיין כבוד, און װען ער האָט געזען 
אַז מען גיט אים אָפּ כבוד, האָט 
ער געזאָגט לא תיתני ענוה דאיכא 
אנא, װאָס אים קומט ניט קיין כבוך 
(לדעתו), און פונדעסטוועגן גיט מען 
אים אָפּ כבוד רב, איו דאָך עס א 
באַװייז אויף דער ענוה פון די אֲבָּשי 
הדור, 

רש"י באַװאָרנט אָבער אַז ניט אַזױי 
איז דער פּשט, חה לשונו: דאיכא 
אנא -- שאני עננוותן. פון דעם אין 
פאַרשטאַנדיק אַז דאָס װאָס ר' יוסף 
ווייס אַז ער אין אן עניו איז נגיט 
קיין סתירה צו מדת הענה. 

דאָס איזן אין איינקלאַנג מיט דעם 
װאָס איז אויבן דערקלערט געװאָרן, 
אַז דער אַמיתית ענין פון ענוה אי 


8 ויקרא רבה פ"ט, ג, שם פל"ה, ‏ 
(בשינוי לשון), 
9) סוטה מט, 3. 
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אַז ער קען ויסן פון זיינע מעלות, 
אויך די מעלה װאָס ער איז אַן עניה 
און פונדעסטוועגן איז ער בביטול 
גמור, ווייל ביי אים איז אָפּגעלײגט 
אַז אַלע זיינע מעלות, איינשליסנדיק 
די מעלה פון ענוה, זיינען ניט זיינע, 
נאָר װאָס דער אױיבערשטער האָט 
אים געגעבן וכוי, און װי אויבן דער" 
קלערט אין ביידע אופנים, 

מען קען אױיך זאָגן אַז דאָס איז 
אַ טעם פאַרװאָס רב יוסף הייסט בשם 
סיני --- וייל דער ביטול פון רב 
יוסף'ץ איז געווען בבחינת סיני, אַז 
כאָטש ער האָט די מעלה פון הר, 
פונדעסטוועגן איז ער בביטול, 


יז. מיט דעם װעט מען אויך פאַר- 
שטיין, װאָס די גמרא זאָגט"), אמר 
רב יוסף לעולם ילמד אדם מדעת 
קונו שהרי הקב"ה הניח כל הרים 
וגבעות והשרה שכינתו על הר סיניי 


אין פלוג איזן שװער: א) דאָס 
איז דאָך ניט קיין עצה טובה, נאָר 
אַ מוז און אַ פאַרהיטונג פון אַן איסור 
גמור. ב) װאָס דאַרף מען ברענגען אַ 
ראי' פון דעת קונו כהי, עס איז 
דאָך אַ בפירוש'ער פּסוק "), תועבת 
הוי' כל גבה לב? 

לויטן אױיבנגעזאָגטן װעט מען עס 
פאַרשטיין בפּשיטות: דאָ ‏ רעדט 
זיך ניט וועגן אַן ענין פון התנשאות 
און ישות פון קליפּה, דאָס דאַרף 
מען ניט אָפּלערנען פון הר סיניי 
דאָ רעדט זיך וועגן אַ התנשאות פון 
קדושה, און פונדעסטוועגן,. בשעת עס 
קומט צו מתן תורה, זאָגט מען אַז 


די כלי צו תורה איז ביטול דוקא. 
(משיחת ש"פ במדבר, תשח"י) 


0) סוטה ה, א. 
1) משלי טן, הי 


שי חה ות 


יח. אין דעם ענין פון הר סיני 
איז דאָ נאָך אַ הוראה: אַ איד דאַרף 
מקיים זיין אַ מצוה ניט צוליב פּניות 
--- ניט צוליב גשמיות'דיקן שכר וי 
עס שטײט: אם בחקתי תלכו ונתתי 
גשמיכם בעתם וגו'י, ניט צוליב רוח- 
ניות'דיקן שכר פון גן עדן והדומה, 
ניט אַפילן צוליב זיכוך הנפש, מצד 
די סגולות װאָס זיינען דאָ אין יע" 
דער מצוה אויסצולייטערן די נשמה 
- נאָר מען דאַרף מקיים זיין מצות 
ווייל אַזױ איז דער רצון העליון; 
און װי דער אויסדרוק: ,אילו נצטוינו 
לחטוב עצים", אַז אַפילן אויב מען 
װאָלט אונז הייסן האַקן האָלץ, אַן 
ענין אין ועלכן עס איזן ניטאָ 
קיין קבלת שכר און קיינע סגולות, 
װאָלט מען עס איך מקיים געוען 
מיט אַ חיות. 

מקיים זיין אַ מצוה צוליב סגולות 
און קבלת שכר איז דאָס -- באמת 
גערעדט -- אַ סדר פון אַ חיצון. 
אַ חיצון איז ניט איבערגעגעבן צום 
ענין אַליין,. טוענדיק איין זאַך טראַכט 
ער בשעת מעשה װעגן אַ צוייטער 
זאַך, אַ פּנימי איז (װי דער מאמר =) 
פון כ"ק אדמו"ר מהורש"ב נ"ע) דער 
װאָס טוענדיק אַן ענין איז ער אין- 
גאַנצן אין דעם ענין, ניט טראַכטנדיק 
און ניט איבערלאָזנדיק בשעת מעשה 
אַן אָרט פאַר עפּעס אַנדערש. 

און דאָס איז די הוראה פון געבן 
די תורה אויפן הר סיני דוקא. װי 
גערעדט פריער, האָבן די אַנדערע 
בערג געהאַט אין זיך אמת'ע מעלות, 
װיבאַלד אָבער אַז תורה מאָנט פַּני- 
מיות,. איז זייער קומען צום אד" 
בערשטן ווייזן זייערע מעלות און טע" 
נה'ן אַז מצד דעם זאָל מען געבן 


2 תורת שלום שיחת יט כסלו תרס"ר, 
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אויף זיי די תורה, איז ניט נאָר 
װאָס דאָס איזן ניט קיין טעם אױף 
צו געבן אויף זיי תורה, נאָר אדרבה, 
עס איז אַ טעם אױף פאַרקערט, 
ווייל תורה גיט מען נאָר אין אַך 
אָרט וואו עס מישן זיך גִיט אַריין 
קיין זייטיקע ענינים; תורה -- צַו" 
ליב תורה אַלײן, 


און דערפאַר האָט מען געגעבן די 
תורה אויף הר סיני דוקא. הגם אויף 
הר סיני האָט אין זיך די מעלה 
פון הר, -- עליית הדומם, -- ול" 
באַלד אָבער די מעלה אין אין אים 
ניט קענטיק, דמכיך, אין אים הערן 
זיך גיט אָן קיין זײיטיקע עניבים, 
איזו ער אַ כלי צו תורה. 


יט. דערמיט װעט מען אויך פאַר" 
שטיין װאָס עס שטייט אין מדרש = 
אַז הר הכרמל איז געקומען פון 
אספּמיא, הר תבור פון אלים, און 
הר סיני פון הר החמורי". דערפון 
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פאַרשטייט מען אַז די מעלה פון 
הר סיני איז פאַרבונדן מיטן ענין 
פון הר המורי, 

חהר המורי' אין זיין מעלה -- 
עקידת יצחק, מסירת נפש צוליב 
מקיים זיין דעם אויבערשטנס רצון, 
אָן קיינע זייטיקע זאַכן. מצד חש" 
בונות ושכל איז דאָ אַ חקירה און 
אַ שקלא וטריא דערין, װאָרום דעם 
עגין העקידה האָט ער געהערט מפּי 
נביא, אברהם אבינו, און שופך דם 
האדם גוי' ואך את דמכם לנפשותיכם 
גוי *) איז געווען אַ ציווי מקובל מפַּי 
הקכ"ה אויף וועלכן עס זיינען נצטוה 
געװאָרן אַפילו בני נח. נאָר וויסן" 
דיק אַז אַזױי איז דעם אױבכערשטנס 
רצון, איז ער גיט אַריין אין קיין 
חשבונות. ער איז געווען איבערגעגעבן 
לגמרי צום רצון העליון אין אַ פֹּנל" 
מיות ובמסירת גפש. אָט דאָס אין 


אַ כלי צוֹ תורה. 


(משיחת ב' דחה"ש, תשט"תם 


פרשת בחקותי 


ול"ג בעומר 


א. דער אָנהױב פון דער סדרה 
איז, אם בחקותי תלכ. זאָנט די 
גמרא), אין אם אלא לשון תחנונים, 
ד. ה. אַז דער טייטש פון אם זא 
איז ניט אַ תנאי ;אויב", װי אין א 
סך ערטער און אויך אין דער פרשה 
גופא, ואם לא תשמעו לי, ואם בחקו" 
תי גו, נאָר -- תחנונים, דער אול" 
בערשטער כביכול בעט זיך ביי אידן 


3) מדרש תהלים שם. 
4) עבודה וֹרה ה, א. זע אויך תורת 
כהגים אויף דער פרשה, 


אַז: בחקותי תלכו, שתהיו עמלים 
בתורה *, 

און די בקשה און דער ציוי גיט 
אויך אַ כוח און איז אויך אַן הבטחה, 
צו יעדער אידן, אַז בחקותי תלפה 
װי עס שטייט'), לבלתי ידח ממנו 
נדח, 

ב. די צוויי ענינים -- ציוי און 
הכטחה -- געפינען מיר אויך איך 


64 בבא קמא צא, ב. 
2) פירש"י על התורה מתורת כהנים, 
3) שמואל 3 ד, 5 
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דער מצוה פון אהבת ה'. אויפן פּסוק 
ואהבת את ה' אלקיך, טייטשט דער 
אַלטער רבי *) צוויי פּירושים: א) דו 
זאָלסט ליב האָבן,. ב) דו ועסט ליב 
האָבן, און אויך דאָרטן זיינען ביידע 
פּירושים פאַרבונדן איינער מיטן 
צווייטן,. װאָרום דער ציווי מלמעלה 
איז אויך אַ נתינת כוח און הבטחה, 
אַזױ וי אויבן דערקלערט. 

אהבה איז אַ שרש אויף אַלע רמ"ח 
מצות עשה, אַרײיננעמענדיק אויך די 
מצוה פון יראת ה', ועלכע איז אַ 
שרש איף אַלע שס"ה מצות לא 
תעשה'. קומט דאָך אויס אַז אהבת 
ה' איז אַ שורש אויף אַלע תרי"ג 
מצות, 

איז פּונקט וי אויף אהבה איז דאָ 
אַ ציווי און הבטחה, אַזױ אויך אויף 
אַלע תרי"ג מצות -- ועלכע װערן 
נכלל אין פּסוק, אם (לשון תחנונים 
און אויך הבטחה) בחקותי תלכו ואת 
מצותי תשמרו ועשיתם אתם, 


ג; נאָך אַ טייטש איז דאָ') אויף 
בחקותי --- אַז דאָס גייט אויף מצות. 
אין! מצות זיינען דאָ דריי סוגים: 
משפּטים, עדות און חוקים. משפּטים 
זיינען די מצות ועלכע דער שכל 
װאָלט אַלײן מחייב געווען, אַפילו אויב 
די תורה װאָלט עס ניט געהײסן; 
עדות זיינען די מצות ועלכע שכל 
אַלײין װאָלט טאַקע ניט מחייב געווען. 
אָבער נאָכדעם װי תורה האָט זײ 
געהייסן, האָבן זי אַן אָרט אין שכל; 
חוקים זיינען די מצוות וועלכע האָבן 
קיין אָרט ניט אין שכל, װי מצות 
שעטנז, פּרה אדומה, א. ד. גל. 


4 תורה אור פו, גי 

5) תניא פרק ד. וואה גם כן פירוש 
על הרמב"ם הלכות יסודי התורה ריש 
פרק ב. 

6 זע ת"א ות"י. אוה"ח פי כה. ועודי 


שי חות 


דאָס װאָס דער פּסוק זאָגט בחוקו" 
תי, כאָטש ער מיינט דאָך אַלע מצות, 
ווייל ער איז מרמז, אַז אויך עדות 
און משפּטים, הגם זיי האָבן אַן אָרט 
אין שכל, דאַרף מען זיי אָבער מקיים 
זיין מצד קבלת עול, פּונקט וי דער 
קיום פון חוקים -- חוקה חקקתי 
גזירה גזרתי. 

און כאָטש דער קיום המצוות איז 
ניט מצד השכל נאָר מצד קבלת 
עול, פונדעסטוועגן איז אין דעם דאָ 
אַ תענוג, און אדרבה, דער תענוג 
איז נאָך אַ גרעסערער, װי עס איז 
באַוואוסט ') וועגן דעם ענין פון עבו" 
דת עבד נאמן און עבד פּשוט, אַז 
דער תענוג פון עבד איז דאָס דער 
תענוג האדון. 

װאָס דאָס איז מרומז אין דעם 
װאָרט ,תלכו", אַז כאָטש עס איז 
;בחוקותי", קבלת עול, פונדעסטוועגן 
איז -- ,תלכו", װאָס דער אמת'ער 
ענין פון גיין איז דאָך בלי גבול', 
קען עס ניט קומען מצד פּנימיות'דיקע 
און באַגרענעצטע כוחות, נאָר מצד 
כוח מקיף, תענוג, חיות. 


און דער װאָרט ;אם", די תחנונים 
און הבטחה פון דעם אויבערשטן, גייט 
ניט נאָר אויף דעם גוף פון קיום 
המצות נאָר אויך אויפן אופן פון 
קיום המצות: ,בחוקותי תלכו", אַז 
יעדער איד איז מובטח אַז ער ועט 
מקיים זיין מצות מיטן חיות פון 
קבלת עול. 


ד,. דער שכר אויף דעם איז, אונת- 
תי גשמיכם בעתם" וגוי -- גשם ברוז" 
ניות, װאָס דאָס איז דער יערוף כמטר 
לקחי און נאָך העכער, דער אור 


) זיה אחוי ה"א תרס"ו. ד"ה וילך 
תש"ד. 
6) זע לקו"ת אָנפאַנג בחקותי. 








ל ק ו טי 


תורה, און נאָך העכער, די תורה 
װאָס משיה װעט לערנען, װאָס די 
תורה פון איצטער אין הבל לגבי 
תורתו של משיח?, 

און דורךף דעם אױך: 
בעתם, בגשמיות כפּשוטו, 

און די גשמיות װעט זיין אין אַזאַ 
אופן, אַז ניט נאָר װאָס זי װעט 
ניט אָפּהאַלטן פון עבודת הוי', נאָר 
אדרבה, זי װעט נאָך צוהעלפן, הי 
עס שטייט =), עד דלא אכילנא בישרא 
דתורא כו' (אַזן ביז! ער עסט גיט 
קיין פלייש איז ביי אים זיין געדאַגק 
ניט גענוג לויטער), אַז מיט די גש" 
מיות װעט מען דינען דעם אויבערשטן 
מתוך מנוחת הנפש והרחבת הדעת. 


גשמיכם 


ה. אין לקוטי תורה פון היינטי" 
קער סדרה') װערט דערקלערט, אַז 
אַלע ענינים פון תוכחה זיינען באמת 
ברכות (לדוגמא: ואפו עשר נשים 
לחמכם בתנור אחד, איז דער פּשט 
אַז אַלע עשר כחות הנפש װעלן זיין 
אוױיסגעקאָכט אין ,אחד") --- נאָר אַזױי 
וי זיי זיינען גאָר הויכע ברכת, 
קענען זיי ניט אַראָפּקומען בגילוי, 
דערפאַר זיינען זיי געזאָגט געװאָרן 
אין אַזאַ אופן, 

דער צמח צדק ברענגט דאָרט אין 
אַ הגה"ה, אַז דאָס איז אויך דער 
פּשט אין דער דערציילונג פון גמ" 
רא *=), אַז רבי שמעון בן יוחאי האָט 
געשיקט זיין זון צו רבי יונתן בן 
עמסיי און רבי יודא בן גרים זי 
זאָלן אים בענטשן. װען ער איז גע" 
קומען צו ר' שמעונ'ען, איבערגעגעבן 


) קהלת רבה פרשה *א. 

0) ב"ק עב, א, 

1 ד"ה בשברי לכם מטה להם, 
2 מועד קטן ט, א 


שי ח וית 288 
װאָס זיי האָבן אים געזאָגט, און באַ" 
קלאָגט זיך אַז אין פלוג זיינען דאָס 
ענינים װאָס זיינען היפּך פון ברכות, 
האָט אים ר' שמעון געזאָגט אַז באמת 
זיינען דאָס אַלץ ברכות, און האָט 
אים די אַלע ברעות דערקלערט. 

איז אין פלוג, פאַרװאָס טאַקע האָבן 
זיי אים געבענטשט מיט אַזאַ לשון 
װאָס מען קען אויסטייטשן אָנדערש? 
זאָגט אויף דעם דער מהרש"א א 
דאָס איז געװען לחדודי. דער צמה 
צדק זאָגט, אַז יותר נראה כפשוטה, 
וויילע דאָס זיינען געווען גאָל הויכע 
ברכות האָט עס געמזט אַראָפּקומען 
אין אַזאַ. אופן 


אין פלוג, װיבאַלד אַן דאָס זיי" 
נען הויכע ברכות וועלכע מוזן קומען 
פאַרשטעלט, װי אַװי האָט לדיי 9' 
שמעון בן יוחאי געקענט אויסטייטשן 
בגילוי? 

װעט מען עס פאַרשטין לױט וי 
עס װערט דערקלערט אין תניא *) 
אַז יסורים זיינען טוב פון עלמא 
דאתכסיא, בחינת י"ה, דערפאַר קומט 
עס איצטער אַראָפּ עבבחינת צל ולא 
אורה וטובה גראית", און דורך דעם 
װאָס מען אי! מקבל די יסורים 
בשמחה, איז מען זוכה צום עכצאת 
השמש בגבורתו"*), װאָס װעט זין 
לעתיד, װאָס דאַן װעט עס אַראָפ- 
קומען בטוב הנראה והנגלה. 

די נשמות װאָס עגינם אין צו 
מגלה זיין פּנימיות התורה, אין בי 
זיי אויך איצטער מאיר דער ילוי 
פון לעתיד "), דערפאַר אין רָשףי 


3) פרק כו, 

4) שופטים ה, לא. שבת פח, 3. ומא 
כג, א, גיטין לו, ב. 

5) זע װײיטער עַמוך 287 און װײטער, 
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װאָס זיין ענין איז געװען צו אַנט- 
פּלעקן פּנימיות התורה, האָט ער גע- 
קענט אויסטייטשן די ברכות בגילוי, 
וויילע ביי אים האָט שוין מאיר גע- 
ווען דער כצאת השמש בגבורתו, האָט 
ער אויך איצטער שוין געזען אין 
דעם די ברכות. 


דעריבער קומט די אויסטייטשונג 
פון דער תוכחה וי ברכות -- אין 
חסידות דוקא, װאָס ברענגט פּנימיות 
התורה בגילוי, 


ז,. װיבאַלד אַז דער אויסטייטש פון 
די ברכות איז פאַרבונדן מיט פּני- 
מיות התורה, איז אַזױ װי פּנימיות 
התורה האָט דאָך רשב'י מגלה גע- 
ווען צו אַלעמען, אַזױ אויך די ברכות, 
האָט ער אויסגעטייטשט אויך צו זיין 
זון, װאָס איז דאַן נאָך ניט געװען 
אויף אַזאַ הויכע מדריגה, 


-- װאָס דערפאַר זאָגט די גמרא 
אמר לי' לברי' און רופט אים ניט 
ביי זיין נאָמען'). אַ ווייטערדיקע 
הוכחה איז פון דעם װאָס ער האָט 
אים געשיקט מקבל זיין אַ ברכה פון 
ר' יונתן בן עמסיי און ר' יהודא 
בן גרים -- 


און פונדעסטוועגן האָט ער אױיך 
אים מגלה געװוען די ברכות, 


ח,. אין דריי ערטער אין תניא 
ווערט דערקלערט די עצה צו יסו" 
רים, איין מאָל אין ערשטן חלק 
תניא און צוויי מאָל אין אגרת הקדש, 


אין ערשטן חלק תניא") שטייט, 
אַז די עצה צו יסורים איז לקבולי 


6 זע סנהדרין מא, ע"ב אין אָנפאַנג, 
7) פרק כו, 


לקוטי שיחות 


בשמחה, װאָס דורך דעם װעט ער 
זוכה זיין אַז לעתיד לבוא װעט עס 
אַראָפּקומען בטוב הנראה והנגלה, 


דאָס איז דאָך אָבער אַן ענין װאָס 
מען דאַרף װאַרטן אויף לעתיד לבוא, 


אין אגרת הקדש אין איין אָרט = 
גיט ער די עצה, לפשפש במעשיה 
ער זאָל זיך באַטראַכטן וי המלך 
הגדול רוחץ צואת בנו יחידו, כמן 
שכתוב") אם רחץ ה' את צאת 
בנות ציון גו', װאָס דאָס קומט דאָך 
מצד דער אהבה רבה שלמעלה, װאָס 
דורך דער התבוננות איז כמים הפּ- 
נים אל פּנים װעט ער מעורר זײין 
די אהבה ביי זיך צום אױיבערשטן 
װאָס דורך דעם װעט ער ממשיך 
זיין למעלה, אַז די אהבה װועט זיין 
אַן אהבה מגולה, װאָס במילא װעט 
עס אַראָפּקומען אויך למטה בטוב 
הנראה והנגלה, 


די עצה, כאָטש אַז מען דאַרף 
טאַקע ניט װאַרטן אויף לעתיד, ער 
קען האָבן טוב הנראה והנגלה אױיך 
איצטער, דאַרף מען אָבער צוֹ איר 
האָבן התבוננות און התעוררות אהבת 
הוי' וכו', 


אין צווייטן אָרט אין אגרת הק- 
דש?), גיט ער די עצה, מען זאָל 
וויסן אַז דאָס איז אַן ענין פון נס- 
יונות, מען פּרואווט אויס דעם מענטשן 
צי ער האָט אַ רצון אין עניני עולם 
הזה און חיי הגוף. און דורך דעם 
װאָס ער שטייט ביי דעם נסיון, קומט 
עס אַראָפּ אין טוב הנראה והנגלה, 


8) סימן כב, 
9) ישעיי' ד, די 
0 סימן יא. 








ל ק וט י 


די מעלה אין דער עצה אי אַז 
מען דאַרף ניט װאַרטן אויף התעוררות 
אהבה וכו', און ביז דעמאָלט ליידן 
יסורים חס ושלום, נאָר באַלד הי 
מען שטייט ביי דעם נסיון, װערט 
מען פּטור פון יסורים. אויך אין 
די מעלה אין דעם, אַז עס איז גענוג 
אויך אַ ביסל יסורים, װאָרום אויך 
מיט אַ ביסל קען מען אים אויט" 
פּרואוון, און באַלד װי מען זעט אַז 
ער װוערט ניט נתפּעל פון דעם, נעמט 
מען דאָס צו פון אים, 

אָבער פונדעסטוועגן, דאַרף מען דאָך 
דאָ ביישטיין דעם נסיון, 

די מעלה פון רשב"י און פּנימיות 
התורה אָבער איז, אַז מען דאַרף 
ניט װאַרטן אויף לעתיד, ניט אױיף 
התעוררות אהבה וכו', און ניט אויף 
ביישטיין נסיונות, נאָר מצד פּנימיות 
התורה טייטשט מען אויס, באַלד, און 
מען איז מגלה יעדער ענין, בטוב 
הנראה והנגלה =), 

ס. דער דאָזיקער ענין איז פאַר" 
בונדן אויך מיט דעם היינטיקן שבת 
-- דער שנת װאָס נאָך ל"ג בעומר. 

אויף שבת שטיײיט?), מִי שטרח 
בערב שבת יאכל בשבת. ערף שבת 
דאָ -- מיינט ניט פרייטיק דוקא, 
נאָר אַלע טעג פון פאָריקער װאָך, 
אָנהױבנדיק פון זונטיק אָן, דאַרף מען 
אָנהױבן גרייטן זיך צו שבת *) 

דערפאַר איז יעדן טאָג פון װאָך, 
פון זונטיק אָן, זאָגט מען היום יום 
ראשון בשבת, יום שני בשבת, א. 


1 בדוגמת רשב"י'ס ברענגען רעגן 

גלייף דורך זאָגן תורה, אָן תעניות, תפלות 

וכו (והר חלק ג גט, ב) 
22) עבודה זרה ג, א. 


הזקן סימן רמב ס"י 
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א. וו, װאָס דאָס ציילט מען די טעג 
צום קומענדיקן שבת *), און װי דער 
רמב"ן זאָגט אויפן פסוק זכור את 
יום השבת לקדשו"), אַז מיט ציילן 
די טעג צום קומענדיקן שבת, איז 
מען מקיים די מצוה פון זכור את 
יום השבת לקדשה 

דערפאַר שטייט אויך *) אַז די תפ" 
לות פון אַלע זעקס טעג פון װאָף 
זיינען עולה בשבת. 

דאָס איז ניט קיין סתירה צוֹ דעם 
װאָס די גמרא זאָגט אַז נאָר די לעצ" 
טע טעג פון װאָך, פון מיטװאָך אֶן 
האָבן אַ שייכות צום קומענדיקן שבת, 
אָבער די ערשטע טעג פון װאָך האָבן 
אַ שייכות צום פריערדיקן שבת -- 
װאָס דערפאַר קען מען מאַכן הבדלה 
אויב ער האָט פאַרגעסן וכו' און 
מעביר זיין די סדרה שׂנים מקרא ואחחד 
תרגום ביז דינסטיק פון דער קומענ" 
דיקער ואָך ") --- ווייל דאָס זיינען בא" 
זונדערע ענינים, און װי עס װערט 
אין אַ צוייטן אָרֹט דערקלערט אַז 
עס זיינען דאָ המשכות השבת װאָס 
זיינען נאָר ביז דריי טעג (פאַר שבה 
און נאָך שבת) )), אָבער װאָס עס 
דאַרף עולה און נכלל װערן אין שבת, 
זיינען אַלע ששת ימי החול פאַר 
שבת, אַ הכנה און זיינען עולה אין 
דעם שבת װאָס קומט נאָך זי 

לוט דעם איז היינטיקן שבת די 
עלי' און התכללות פון ל"ג בעומף 


4 זע אויך שולחן ערוך אבן העזר סימן 


קכו, ס"ג, 
5 שמות כ, ח, 
66 זע תררה אור , א, 


7) פסחים קו, א. שולחן ערוך אדמו"ר 


{--. הזקן סימן רפה, ס"ה. שם סימן רצט ס"ח, 
3 זע ביצה טז, א. שולחן ערוך אדמו"ר } 


8) שבת מיניי מתברכין כולי ימל -- 
הוא כל השבוע שלאחר זה כמובן. ואכ"ט, 








26 לקוטי 
-- דער יום ההילולא און יום השמחה 
פון רשב"י. 

י; וועגן דעם ענין פון הסתלקות 
שטייט =) אַז אין דעם טאָג פון דער 
הסתלקות וװערט נכלל זיין גאַנצע 
עבודה און האָרעװאַניע װאָס ער האָט 
געהאָרעװעט דעם גאַנצן לעבן. װאָ- 
רום בשעת הסתלקות איז דאָך דער 
גמר עבודת הנשמה װאָס זי האָט 
געדאַרפט אױפּטאָן מיט דעם גוף, 

-- ד. ה. אַז אַפילו אויב זי דאַרף 
אַראָפּקומען נאָכאַמאָל אין גלגול, איז 
דאָך דאָס אָבער דער גמר העבודה 
װאָס זי האָט געדאַרפט אױפּטאָן מיט 
דעם גוף -- 

און מצד דעם איז דאָ אַ מעלה 
אין דעם טאָג פון הסתלקות איף 
דער עבודה פון דעם גאַנצן לעבן, 
ווייל בעת דער הסתלקות קלייבן זיך 
צונויף אַלע עבודות צװאַמען 

נאָך מערער: בשעת עס קלייבן 
זיך צונויף אַלע עבודות צואַמען 


קומט צו אויך אַן אור װאָס איז 
העכער פון זיי אַלע. 
װי למשל, בשעת עס קלײבן 


זיך צוזאַמען עטלעכע אותיות, װאָס 
יעדער אות האָט דאָך אַ באַזונדער 
פּירוש און ענין", און װען מען 
שטעלט צונויף עטלעכע אותיות, ווערט 
אַ װאָרט. קומט דאָך צו אַ נייע זאַך, 
דער כוח װאָס איז מצרף די א 
תיות **), דער תוכן פון דעם װאָרט, 
דער אור העולה על כולנה, 

און װי ס'איז אויך ווען עס זיינען 


9) דרושי ל"ג בעומר בסידור אדמו"ר 
הזקן, און זע אגרת הקוש סימן כוי 

0) תניא חלק ב פרק יא. | 

1 דאָרט פּרק יב, און זע דיה זאת חוקת 
התורה, תער"ב. 


שי חות 


זיך מצטרף צען אידן אינאיינעם, װאָס 
יעדער פון זיי האָט אַ נפש אלקית, 
קומט צו אַ ניער ענין, די השראת 


השכינה װאָס עס איז פאַראַן אויף 
עשרה מישראל. 


יא. לױט דעם װעט מען אױך 
פאַרשטיין דעם ענין פון ל"ג בעומר, 
דער יום ההסתלקות פון רשב", אַז 
וי גרויס עס איז געװען די מעלה 
פון עבודת הרשב"י ביים לעבן, װאָס 
ער האָט געזאָגט"): בחד קטירא את- 
קטרנא בי' אחידא בי' להיטא, איז 
נאָך גרעסער די מעלה װאָס האָט 
זיך אויפגעטאָן אין דעם טאָג פון 
זיין הסתלקות, מצד דער מעלה פון 
סך'הכל און דעם אור העולה על 
כולנה, 


דאָס איז אויך װאָס שטייט *) ביי 
משה רבינו, חמשים שערי בינה נב- 
ראו בעולם וכולן ניתנו למשה חסר 
אחד, נאָר בשעת זיין הסתלקות האָט 
ער זוכה געווען אויך צום שער 
הנויץן, הר נבו -- נו"ן בה 


יב,. דערמיט װעט מען פאַרשטיין 
װאָס עס שטייט אין מדרש') אויפן 
פּסוק") כי לא יראני האדם וחי, 
שאפילו חיות הקדש אינן רואות, וויי- 
לע זיי זיינען תחת הרקיע. אױיך 
זאָגט דאָרט דער מדרש אויף צדיקים 
-- בחייהם אינם רואים אבל במיתתם 
רואים, 


אין פלוג, װיבאַלד אַז אַפילו חיות 
הקדש, גאָר אַ הויכע מדריגה אין 
מלאכים, אינן רואות, היינט װי קומט 


2) זע זהר חלק ג רפה, א. רצב, אי 
(33) ראש השנה כא, בי 
| 234) סוף פרשה נשא. 

5) שמות לג, כי 








ל ק וטי 


עס אַז צדיקים במיתתם רואים ? אוב 
דאָס איז! מצד מעלת הנשמות שֶל 
המלאכים, האָבן דאָך נשמות געדאַרפט 
זען אויך בחייהם ? 

לויט דעם איז אָבער מובן, וי 
לע בשעת דער הסתלקות איז זאָ 
די מעלה פון דעם סך"הכל און דעם 
אור העולה על כולנה, אַ מעלה, צן 
וועלכער מען קען צוקומען ביי גמף 
העבודה, 


יג. דערמיט װעט מען פאַרשטײן 
װאָס עס װערט דערציילט אין כתבי 
האריז"ל **), אַז ר' אברהם הלוי פלעגט 
זאָגן אַלע טאָג תפלת נחם, ווילע 
ער האָט זייער שטאַרק געקלאָגט אויפן 
חורבן בית המקדש און געבענקט צום 
בנין הבית שיהי' לעתיד. איז ווען ער 
האָט געזאָגט נחם אויך ל"ג בעומר 
אין מירון, האָט רשב"י פאַראיבל גט" 
האַט, און עס האָט אים פאַרשאַדט, 


איז דער ענין אין דעם, וי עס 
ברענגט זיך ") בשם דעם אַלטן רביץ 
נ"ע, אַז עס זיינען פאַראַן נשמות 
פון יחידי סגולה װאָס פאַר זיי איז 
ניט געווען דער גאַנצער ענין החור" 
בן, און איינער פון זיי איז רשב", 


במילא, בשעת עס איז געקומען 
ל"ג בעומר, האָבן זיך דעמאַלט צו" 
נויפגעקליבן אַלע עבודות פון השבי 


מיט דעם אור העולה על פלגה. 


איז אין אַזאַ טאָג האָט ער -- |(' 
אברהם הלוי -- ניט געדאַרפט פילן 
דעם גאַנצן ענין החורבן: זייענדיק 
דעם אריז"ל'ס אַ תלמיד, האָט ער 
דאָך געוואוסט אַז דער ענין ההס" 


6) פרל 
פרק ‏ 
7) פלח הרמון שמות שִי ‏ 


צץ חײם שער ספירת העומף 
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תלקות איז דער גמר העבודה כנ"ל, 
און האָט אויך געוואוסט דעם ענין 
און די מעלה פון דעם רשב"י, במילא 
האָט ער ל"ג בעומר דעם חרבן 
ניט געדאַרפט פילן 

יד,. די דערקלערונג אין דעם איז: 

עבודת הרשב"י איז געווען ממשיךף 
זיין פּנימיות התורה און סתים דאו" 
רייתא אין גליא דתורה און דורך 
דעם אויך אין גליא פון װעלט. עס 
זיינען געווען כמה תנאים װאָס האָבן 
זיך עוסק געווען אין פּנימיוז התורה, 
דער אויפטו פון רשב"י, אָבער, איז 
געווען אַז ער האָט עס ממשיך גש" 
ווען בגילוי אין וועלט, 

װיבאַלד ער האָט ממשיך געוען 
פּנימיות התורה אילנא דחייא, בגילוי 
אין וועלט (אופן ההנהגה דלעתיד) 
איז דאָך במילא ניט שייך דער גאַנ" 
צער ענין הגלות, 


טו. דערמיט װעט מען אויך פאַף" 
שטיין װאָס עס שטייט אין מדרש") 
אַז איינער פון רשב"י'ס תלמידים אין 
אַװעקגעפאָרן אין אַן אַנדער אָרט און 
איז געװאָרן אַ גביר. ווען דער תלמיף 
איז צוריקגעקומען האָבן די אַנדערע 
תלמידים געקראָגן אַ חלישות הדעת. 
האָט זיי דער רשב"י אַװעקגעפירט 
אין אַ בקעה -- לױט דער גירסא 
אין תנחומא") איז עס געוען אין 
בקעה שע"פ מירון, רשב"י'ס הר נבן 
-- און האָט געזאָגט, בקעה בקעה 
התמלאי זדינרי זהב. בשעת זי 
בקעה איז פול געװאָרן מיט דינרי 
זהב, האָט ער געזאָגט צו די תל" 
מידים, אַז יעדער איינער קען דער" 





8) שמות רבה פנ"ב, ג. שוחר טוב פ' 
צב, 
9) פקודי ס"ז (הוצאת בובר) 
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פון נעמען ויפל ער דאַרף נאָר 
זיי זאָלן וויסן, אַז דאָס איז זייער 
חלק פון לעתיד לבוא. ותשחק ליום 
אחרון *), האָבן די תלמידים ניט גע- 
נומען, 

דערנאָך דערציילט ער אין מדרש 
נאָך אַ מעשה, אַזּ ר' שמעון בן חלפתא 
-- ער איז געווען שפּעטער פון 
רשב"י, ער איז דאָך געווען אַן אמו- 
רא?) -- איז געוען א גרויסער 
אָרעמאַן, און האָט ניט געהאַט איף 
הוצאות שבת יום טוב. האָט ער 
אויף דערויף מתפּלל געוען, האָט 
מען אים געגעבן מלמעלה אַן אבן 
טוב, האָט ער עס פאַרקויפט און 
דאָס געלט אויסגעגעבן אויף הוצאות 
שבת ויום טוב. ווען זיין ווייב האָט 
עס געזען, האָט זי אים װעגן דעם 
געפרעגט, און ער האָט איר דערציילט 
די גאַנצע מעשה. האָט זי געזאָגט 
אַז זי איז אױיף דעם ניט מסכים, 
ווייל לעתיד װעט זיין שלחנך חסר 
ושלחן חבירך מלא. איז ר' שמעון 
בן חלפתא אַװעק אין פעלד און האָט 
מתפּלל געוען, האָט מען עס בי 
אים צוגענומען צוריק. 

און דער מדרש פירט אויס: רבו" 
תינו אמרו, אַז דער צוייטער נס 
איז גרעסער פון דעם ערשטן, וייל 
משמיא מיהב יהבי משקל לא שקלי =), 


דאַרף מען פאַרשטיין, פאַרװאָס האָט 
מען געזאָגט גדול נס האחרון כ 
אויף דער שפּעטערדיקער מעשה פון 
ר"ש בן חלפתא, און ניט אויף דער 
פריערדיקער מעשה פון רשב"י, װאָ- 


0) משלי לא, כה. 

1 רשיי (בעין יעקב) מועד קטן ט, 
ב. וראה מפרשי המשנה סוף עוקצין. 

42) זע תענית כה, אי 


לקוטי שי הות 


רום אויך ביי דער מעשה מיטן רשב"י 
ווען די תלמידים האָבן געזאָגט אַז 
זיי ווילן ניט נעמען, האָט מען דאָך 
זיכער די דינרי זהב מלמעלה צוריק 
צוגענומען, 

--- װויבאַלד אַז רשב"י'ס תלמידים 
האָבן עס ניט גענומען און אין שפּע- 
טערדיקע דורות האָט מען אויך ניט 
געפונען אין בקעת מירון קיין דינרי 
זהב, האָט מען דאָך דאָס מסתמא 
צוריק צוגענומען -- 

אויך איז ניט פאַרשטאַנדיק, װאָס 
אין מדרש פּ' נח וואו ער רעכנט אויס 
די מעלות פון רשב"י, זאָגט ער דאָרטן 
אַז בימיו לא נראתה הקשת, און ער 
דערציילט דאָרטן אויך די מעשה װאָס 
ער האָט געזאָגט בקעה בקעה התמל- 
אי דינרי זהב. איז אויב דאָס װאָס מען 
האָט צוגענומען צוריק איז אַ גרע- 
סערע מעלה, האָט ער דאָך געדאַרפט 
זאָגן אין מדרש די מעלה פון רש" 
ב"י, װאָס ער האָט גע'פּועל'ט מען 
זאָל די דינרי זהב צונעמען צוריק? 

נאָר לויט וי מען האָט גערעדט, 
אַז דער ענין פון רשב"י איז גע" 
ווען צו ממשיך זיין פּנימיות התורה 
בגלוי אין עולם, אַז אויך איצטער 
בזמן הגלות זאָל זיין דער סדר וי 
בזמן הבית ובביאת המשיח, װעט מען 
עס פאַרשטיין בפּשיטות : 


טז,. מצד תורה װערן נמשך אַלע 
המשכות אויך בגשמיות,. וי עס 
שטייט *), עץ חיים היא למחזיקים בה 
ותומכיי' מאושר גו', בשמאלה עושר 
וכבוד **), ומכל שכן בימינה כדרשת 
רז"ל *), אויך אין היינטיקער סדרה 


3) משלי ג, ית 
4)שם ג, טו 
5) שבת סג, א.. 








לקוטי 


שטייט אם בחוקותי תלכן גו' ונתתי 
גשמיכם בעתם גוי און וי די גמרא *) 
זאָגט, חטים ככליות, װאָס דאָס אין 
דער סדר ההנהגה וי עס איז געווען 
בומן הבית און װי עס װעט זין 
לעתיד, 


דערפאַר איז רשב"י, װאָס ביי אים 
אי! דער חורבן גיט געוען האָט 
ער מיט תורה געקענט ממשיך זין 
דינרי זהב בגשמיות. דער אױיפטו 
איז נאָר געווען װאָס ער האָט עס 
ממשיך געווען ניט נאָר פאַר זיך ומ" 
יוצא בו, װאָס לגבי זיי אין דער 
חורבן ניט געװען, נאָר ער האָט 
גע'פּועליט די המשכה אויך פאַר זייגע 
תלמידים, װאָס זיי זיינען נאָך געוען 
אין אַ מדריגה פון גלות, 


-- די ראי' איז פון דעם גופא 
װאָס זיי האָט אָנגערירט ענינים גש" 
מיים, װאָס לעתיד װעט דאָך דאָס 
לגמרי ניט זיין שייך, וי עס שטייט 
אין רמב"ם ") אַז דאָס װאָס נתאון 
לימות ‏ המשיה איזן עס ניט מצד 
גשמיות, ווייל דעמאָלט װעט מען זיף 
מסתפק זיין במועט, װי עס שטייט 
אין פּסוק "), והי' ביום ההוא יחי' 
איש עגלת בקר ושתי צאן, -- 


און פונדעסטוועגן האָט רשב"י גי" 
פּועל'ט די המשכה אויך צו זיי, וי" 
באַלד אַז די המשכה איז געקומען 
מצד גילוי פּנימיות התורה, מעין דלעּ- 
תיד, איז אַזױי װי פנימיות התורה 
האָט ער ממשיך געווען בגלױ אין 


46 תענית כג, א. 

7 הלכות תשובה פרק ט הלכה ב, 
והלכות מלכים פרק יב הלכה ד, 

8) ישע" 1, כא. 
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עולם צוֹ אַלעמען, האָט ער אױך 
אַזױ ממשיך געווען די המשכות וועל" 
כע קומען דורך איר, 

און דאָס איו דער סיפור בדיוק 
הלשון -- בקעה, אַז אויך אין בקעה, 
אַ נידעריק אָרט, ;בקעה מצא", האָט 
ער ממשיך געווען דעם אופן ההנהגה 
פון לעתיד לבוא, 


יז לוט דעם װעט מען פאַרשטיין 
װאָס מען דערציילט איף רשבי די 
מעשה װאָס ער האָט ממשיך געװוען 
דינרי זהב און ניט די מעשה װאָס 
מען האָט עס צוגענומען צוריק, וייל 
ניט דאָס איז דער ענין פון רשב" 
דער פּלא אין דעם װאָס מען האָט 
גענומען צוריק איזן מצד דעם װאָס 
משמיא מיהב יהבי משקל לא שקלי, 
װאָס מען האָט משנה געווען דעם 
סדר אין הימל, אָבער ניט דאָס אין 
דער ענין פון רשב"י, זיין עגין אין 
ממשיך זיין דאָ למטה, דורך פּנימיות 
התורה, דעם אופן ההנהגה פון לעתיד, 


און דאָס איז איך װאָס רעףי 
האָט געזאָגט") אַז ער װעט מגין 
זיין אויף אַלע דורות װאָס פון אים 
ביז ביאת המשיח, ווייל רשב"י און 
פּנימיות התורה האָבן אַ שייכות צו 
משיח'ץן '), און דאָס איז זיין עגין, 
כנ"ל, 


יח. עס אין דאָך באַוואוסט ") אַז 
יעדן יאָר חזר'ן זיך איבער די ענינים 
װאָס זיינען געווען דעם ערשטן מאָל 
אין יענעם טאָג. אַזױ װוי יעדער ט"וף 
גיסן איו מאיר יציאת מצרים און 


9) בראשית רבה ר"ם לה, 

0) זע והר חלק ג קכון, בֿ., 
מהימנא ; יפקון ביי מן גלותא. 
1 זע ספר המאמרים ה'תש"ר צ' 5 


ברעיא 
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יעדער שבועות -- מתן תורה, איז 
אויך יעדער ל"ג בעומר מאיר דער 
ענין פון רשב"י און די הנהגה פון 
לעתיד לבוא, 

װאָס רשב"י האָט עס איבערגעגעבן 
צו זיינע תלמידים און צו די דורות 
נאָך אים, און האָט עס אַריינגע- 
געבן אין פּנימיותּ התורה װאָס איז 
נתגלה געװאָרן אין הבנה והשגה דורך 
תורת חסידות חב"ד, 


שי ח ות 


בפרט אין לעצטן דור, דרא דמשי" 
חא, װאָס דעמאָלט װעט זיין אַזױ װי 
דרא דרשב"י =), 


וועלן דורך פּנימיות התורה נמשך 
ווערן אַלע המשכות אויך בגשמיות, 


בטוב הנראה והנגלה. 


(משיחת ש"פ בה"ב, תשט"ז) 


2) זע זהר חלק ב קמז, א. חלק ג 
קנט, א. 


י-ייייאע) 4 40יל (פווי---י יי 





